0॥' ४07 8/8[.8 
27 एं805 7९5श'एटव 
(सर्वाधिकार सुरक्षित) 
पुस्तक प्राप्ति स्थान 


श्री रमहर्षण सेवा संस्थान 
परिक्रमा मार्ग नया घाट 
अयोध्या(.प्र) - मो. 780026630 


वएुणाधा 00९९ - 


पफांड ९-०००05 9शांग६ 970एं0९6 #"९९ 0 ९0४ एफ 
जाएं एशा। प्रक्चाशाक्षा। 9678 शा, 0ए५0०१0फ8 
407 7९8९ 0०॥9. 

आवश्यक म्डूचला - 


यह ई-पुस्तक श्री यम हर्षण सेवा संस्थान, अयोध्या द्वारा 
केवल पढ़ने के लिए इंटरनेट पर नि:शुल्क उपलब्ध 
करायी जा रही है। 


अनन्त श्री विभूषित पंचरसाचार्य 
श्रौमद्‌ स्वामी रामहर्षण दास जी महराज 


आमन्‍्महर्धि वेदध्यास प्रणीत 
चैदल्त्‌ दर्शन 
(ब्रढा सूत्र ) 


सरल हिन्दी-व्याख्या सहित 


व्याख्याकार : 
श्रीमद्‌ रामहर्षण रास जी 


:.. वेदोन्त दर्शन (ब्रह्मंसूत्र) 


व्याख्याकार : 
श्रीमद्‌ रामहर्षण दास जी 


प्रकाशक : 


श्रीमती प्रेमलता 
श्री सिद्धि सदन 
बी १|१७, ई पार्क महानगर विस्तार योजना, लखनऊ 


प्रथमावृत्ति : १८ है० 
मूल्य : रु० १५०.०० मात्र 


मुद्रक : 
अनुज प्रिंटर्स 

सी-११०६, महानगर 
लखनऊ फोन : ७६५५३ 


॥ श्री रामः शरणं मम ॥) 


अनन्त श्री विभूषितस्य 
श्रीमद्‌ रामानन्दीय 'द्वारा' प्रतिष्ठापनाचार्य-व्येस्थ 
परमगुरोभ॑गवत: श्री थोगातन्दाचार्य स्वामियाद वंशावतंसस्य 


निखिल सस्तवुन्द वन्बितपादपद्मस्थ 
वेदवेदान्ताशेष शास्त्रपारज्जुतस्य परमहँस परित्राजकाचार्य सिद्धपद प्रतिष्ठितस्थ 
जगदुद्धा रकस्य पण्डितप्रवर श्रीमद्‌ रामबललभाशरण महाभाग चरणाश्षितल्य 


अखिल वेदवेदाज्भ निष्णात विशिष्टाद्वैत सिद्धान्त श्रतिष्ठापनाचार्य 
पूज्यपाद श्रीमद्‌ अखिलेश्वर दास महाराजस्य- 
चरणकमल चज्चरीकेण, 
प्रेममूर्ति पच्चरसाचार्येण श्रीमद्‌ रामह्षदाक्त स्वामिपादेन, 
झ््ता 


श्री वेदव्यास कृत ब्रह्म॑सूत्रस्य 


“ब्रह्म प्रबोधिनी” व्याख्या 


- भरी गुरु: शरण सस्‌ - 
श्री सीतारामाभ्यां नमः ॥ ॥ श्री आज्ञानेयाय तसः 


श्री बाणी विनायकाभ्यां नमः 


दो शब्द 


सृष्टि के आदि में ही प्रथम सृष्ट कमलोद्भव ब्रह्मा जैसी महाविभूति के 
अन्तःस्थल में ये प्रश्न, समुद्भूत हमे कि, मैं कौन हूँ ? मेरा सृष्टा कौत है ? मेरी 
इस सर्जुना का उद्देश्य और मेरा कत्तैव्य क्या है' ? उन्हें इन प्रश्नों के अवबोध स्व- 
रूप यह ज्ञात हुआ कि, मैं उस परम पुछ्ण की सूष्दि हूँ, जो अचिन्त्य और अवति- 
बेचनीय तत्व है। उस परम तत्व की खोज इन्हीं से प्रारम्भ हुई। इस दिशा में 
प्रयास स्वरूप तपोनुष्ठान. किया गया और फलस्वरूप ब्रह्मा के चर्त्‌मुखों से चार वेद 
प्रकट हुये, जिन्होंने इस अनुसंधान के सम्बन्ध में निष्कर्ष-“यतोवाचों निवततन्ते 
जअप्राप्य मनसा सह-' का उद्घोष किया'। किन्तु यत्किज्चित अवबोध कराते हेतु 
श्रुतियों ने इन महावाक्यों का प्रयोग किया। 


सोजहम्‌; तत्वमस्ति, प्रज्ञानं बह्म, आनन्द ब्रह्म, सर्व खल्िदं ब्रह्म, इत्यादि । 


इसके पश्चात्‌ सहषि आये और इस अनुसंधान विशेष की परम्परा में श्रुतियों 
के भाष्य हुये, उपनिषदों का जन्म हुआ और इस प्रकार व्यास मुत्ति द्वारा अद्ठारह्‌ 
पुराणों की संरचना हुई | पुराणों के अन्तराल से ही श्रीमद्भगवदूगीता का प्रादु- 
भाव हुआ । 


इसके साथ हीं ब्रह्मा की सूष्टि के वैविध्य क्रम में मानव की सृष्टि हुई। 
मातव-जीवत के परम लक्ष्यभूत उस परम तेत्व के ज्ञान और प्राप्ति की दिशा में 
बैदों के उपब्रैंहूण एवं सरेलीकरण के अनेक महामुन्ियों द्वारा श्रयास किये गये, 
अनेक शास्त्-उपपुराण-संहिता और सूत्रों की रचना हुई। चार युग और चारों 


थुगों की प्रवृत्तियों के अनुसार, मानव जाति में युगीन प्रवृत्तियों का अभाव हुआ । 
इन थरुगीन प्रवृत्तियों के प्रभावग्रस्त मानव मन को परम तत्व की प्राप्ति की दिशा 
में, सचेत व सचेष्ठ रखने के लिये, उसके पथश्रष्टक तत्वों का ज्ञान कराने हेतु, 
दुष्प्रवृत्तियों का वर्णन और लक्ष्य-प्राप्ति;की विधाजओं का परिचय दिया गया और 
इस प्रकार कर्म, ज्ञान, योग और उपासत्ता का पथ प्रशस्त हुआ । 


यह प्रयास चलता रहा, अनेक महामुनियों, स॒त्तों-और संतकवियों ने, स्वयं 
की आनन्‍्दानुभूति 'करन पवित्र हेतु निज बानी” और आगे वाली, पीढ़ियों के पथ- 
प्रदर्शन के उद्देश्य स्वरूप, अपनी महावाणियों का प्रसार किया, ग्रन्थ रचे और प्रचुर 
साहित्य संकलित हो गया जो मानव जाति के लिये ज्ञान का अक्षुणण कोष और 
परम निधि है । 


युग परिवर्तित होते गये । युग पुरुष अवतीर्ण होते गये और युगीन पवृत्तियों 
से पराभूत फलतः पथ-अ्रष्ट मानव के दिशादान हेतु धूर्बाचार्य प्रणीत कृतियों के 
सरलीकरण, स्पष्टीकरण अरैर सुगमीकरण की प्रक्रिया प्रवर्तित रही जाई किल्‍्तु 
इस प्रयास का लाभ शिक्षित और प्रबुद्ध मानस जन तक ही सीमित अनुभव किया 
गया ! इसी परम्परा में जगत्‌ वन्य महामना गोस्वामी श्री तुलसीदास जी की 
भाषा कृति श्री रामचरित मानस एवं अन्यास्य ग्रन्थ प्रणीत हुये तथापि वर्तमान 
कलि ज्वर जजरित मानव प्राणी के लिये और अधिक बोधगम्य प्रेरक, समृद्ध विचार 
और भाषा में समृद्ध कृति और भाष्यों की अनुभूति' की गईं और इस उद्देश्य 
की पूर्ति हेतु परम कृपालु, श्री रामानत्दाचरा्यं पथानुगामी सतत अन्त श्री विशु- 
षित स्वामी श्री रामहर्षण दास जी महाराज को अबत्तरण हुआ है। 


यह महाविभूति, परम पावन भारत भूमि के मध्य प्रदेशान्तेंगत विन्थ्य क्षेत्र के 
सतना मण्डल के प्रकृति को वन्य छठाओं से परिलसित प्राम्ये अहचल, पोड़ी नामक 
स्वनामधन्य ग्राम में उद्भूत हुईं | पितृत्व और मातृत्व का परम सौधाग्य पण्डिल 
प्रवर श्री रामजीवन शरण एवं श्री (सुतैता), रानी देवी को प्राप्त हुआ । दिव्य 
विभूति के जन्म-कर्म, दिव्य और दिव्य लक्षणों के द्योतक ऊर्ध्व पुण्ड्रादि दिव्य 
लक्षणों से अंग मंडित ये । जगत को अपने ज्ञात पुज्ज से प्रकाशित करते के लिये 
जन्मजात समस्त ते, अपने ऐहिक जीवन की आहुति दी और अनेक पवन लीलाओं 
का आध्यात्मिक भौर उपसना के साहित्य क्षेत्र में बिस्तार किया । 


बांणी के वरद पुत्र की वाणी से वाणी का प्रतार हुआ और निम्नाद्वित 
ग्रन्थों की सर्जना हुई- 


१. श्री हृ५ंण सतसई २. रस चन्द्रिकों ३. प्रेम रामायण ४, विनय वल्लरी 
४. प्रेम वललरी ६. ध्यान वल्‍लरी ७. विरह बल्‍्लरी ८. वैष्णवीय विज्ञान 
&.- लीला सुधा सित्धु १०. सिद्धिस्वकूप वैभव ११. ओऔपनिषद ब्रह्मबोध 
१२. विशुद्ध ब्रह्मयोध १३. वैदेही दर्शन १४. पंचशतक १५. प्रपत्ति प्रभा स्तोत्र 
१६. उपदेशामृत १७. आत्मदर्शन १८. मिथिला माधुरी १६. गीताज्ञान 
२०. वेदान्त दर्शन (त्रह्मासूत्र व्याख्या) २१. चिदाकाश की चिन्मयी लीला ! 


इसी क्रम में मैथिल-साधुरी, संस्क्रत, भाषा तथा हिन्दी में अतेक स्वोत्न, 
चालीसा आदि सध्यम और लघु रचनाओं का भी प्रणयन्त हुआ और जब आया 
पूर्व महबियों की गहन कृतियों के व्याख्या का क्रम, जिसमें उपनिषद और गीता 
की अति सरल और सहज गम्य व्याज्या समक्ष आयी। 


सम्प्रति मेरा तात्पय अस्तुत ग्रत्थ प्रस्थानद्यी के तृतीय ग्रन्थ मह॒षि व्यास 
कृत “बहासूत्र' से है, जिसके अवलोकन और उद्गार-प्रदर्शन का अवसर, इस जन 
को प्राप्त हुआ। मेरी स्वयं की अनुभूति कहती है, कोई प्रशस्ति नहीं कि 'प्रस्था- 
तत्नयी' पर आज तक हुये भाष्यों के क्रम में, जो सरलतम, और. बोधयग्रम्य स्वरूप 
आचाय॑ प्रवर ने “प्रस्थानलयी' का प्रस्तुत किया है, वह अनुपमेय और अनुभव- 
योग्य है । विविध सरल उदाहरणों के द्वारा विषयवस्तु को इतना स्पष्ट किया है 
कि अध्यात्म जगत में किज्चत रुचि रखने वाला, अनपढ़ मनुष्य भी गहन पूत्रों के 
प्रतिपाद्य तस्व को सहज में अवगत कर सकता है । मैं कुछ उदाहरण प्रस्तुत करूँ 
इस स्थान पर, ग्रन्थ ही दर्शनीय होगा क्योंकि मेरे लेखन का कलेवर आवश्कता से 
अधिक हो रहा है । 


मुझे आशा ही नहीं, पूर्ण विश्वास है कि, विद्वज्जत एवं प्रेमी पाठकजन 
ग्रन्थ की उपादेयता का अनुभव कर अति हित एवं लाभान्वित होंगे । यह तुच्छ 
जन, महापुरुषों की क्ृतियों के प्रति किव््वित भी कथन में अक्षम, उद्गार प्रद- 
आंत का सौभाग्य प्राप्तकर क्ृतक्ृत्य एवं प्रणत है। 


संतचरण रज 


हरिगोविन्द दास द्विवेदी 


अनुक्ष मणिका 


वेदान्त दर्शत (ब्रह्मसूत्र ) पृष्ठ सं. 
नख्र निवेदन । 
श्रथम अध्याय 
प्रथम अध्याय का प्रथम पाद है 
प्रथम अध्याय का द्वितीय पाद ३२५ 
प्रथम अध्याय का तृतीय पाद 3 
प्रथम अध्याय का चतुर्थ पाद छ््‌ 
द्वितीय अध्याय 
द्वितीय अध्याय का प्रथम पाद रद्द 
ब्वितीय अध्याय का द्वितीय पाद १२१ 
द्वितीय अध्याय का तृतीय पद १४१ 
द्वितीय अध्याय का चतुर्थ पाद बृष४ 
तृतोय अध्याय 
तृतीय अध्याय का प्रथम पाद १६ 
तृतीय अध्याय का द्वितीय पाद रप४ं 
तृतीय जध्याय' का वृतीय पाद २४५ 
तृतीय अध्याय का चतुर्थे पाद एप 


चतुर्थ अध्याय 

चतुर्थ अध्याय का प्रथम पाद डरे 
चतुर्थ अध्याय का द्वितीय पाद ब्३७ 
चतुर्थ अध्याय का तृतीय पाद डे 
चतुर्थ अध्याय का चतुर्थ पाद जहर 


3 नमः सीतारामाष्याँ # नमः हनुमते 


४४ नमः गुरवे 
वेदान्त दर्शन (ब्रहम सूत्र) 
नम्र निवेदन 


वेद के अन्तिम भाग अर्थात्‌ शिरोभाग को, मनीषि मुब्षेन वेदाल्त के ताम 
से पुकारा जाता है एवं वेदान्त के सिद्धान्त को, ब्रह्मविद वरिष्ठ ऋषियों द्वारा 
हस्तामलकवत्‌ अपरोक्ष ज्ञान का विषय बनां लेना वेदान्त दर्शन कहलाता है। 
वेदान्त सिद्धान्त के अपरोक्ष द्रष्टा समस्त ऋषियों-मुनियों का मतैक्य होना 
स्वाभाविक है, वर्णन शैली में वैषम्य दृष्टिगोचर होते हुये. भी सभी के सिद्धान्तों 
का समन्वय सहज हो जाता है, जिससे परम प्राप्य एवं ज्ञेय वस्तु को ज्ञान का 
विषय' बनाने तथा प्राप्त करने में किसी साधक को साधन और साध्य में संदेह 
तथा भ्रम उत्पन्न होने की आशंका ही नहीं हो सकती क्योंकि “भिद्यते हृदय 
ग्रस्थि छिद्यते सर्व संशय: छीयल्ते चास्य कर्माणि दुष्टेपस्मिन परावरे” किस्तु इसके 
सर्वथा विपरीत परोक्ष वाड:मय ज्ञान कों ही तकंशील पुरुष जब स्वबुद्धि की 
खुराक बनाकर संतृष्ति की अनुभूति करने लगते हैं और पूर्ण ज्ञानी का चोला 
पहन कर, वेद-वाक्यों का अर्थ अपनी-अपनी दृष्टि, बुद्धि तथा तकंशीलता के _ नुसार 
विश्वामित्र सृष्टि के सदृश करने लगते हैं अर्थात्‌ मनमुखी सिद्धान्त को ही सबंधा 
सत्य समझने में उतर आते हैं, तब ऐसे अनेक द्रष्ठाओं के अनेक वाक्‍्यों और 
सिद्धान्तों से वेदाभिमत सिद्धान्त सर्वथा संशय ग्रस्त उसी प्रकार हो जाता है 
जैसे लोक में दुर से दर्शन करने वालों की पृथक-पृथक दृष्टियाँ, दृश्य वस्तु के सही 
स्वरूप का निर्णय देने में अकुशल हो जाती हैं और वह वस्तु विशेष संशय के राहु 
से अस्त सी लगने लगती है; ऐसे ही श्रुति वाणियों की स्व॒तन्त्र वर्णन शैली ज्ञाता- 
भिमानियों के मुख से श्रवण कर, श्रुतिथाँ रोने लगती हैं, वेद खिन्न मा होकर 
वक्ता और उसके कुल के लोगों का स्पर्श नहीं करता जिससे अर्थंक वेद का अन- 


घिकारी बनकर मीच योतियों में ही भ्रमण किया करता है! 


ऐसे ही विश्वामित्र-सृष्टि-सादुश्य को अपने बुडधि-गरुफा का चमत्कारिक 
सौस्दये बनाये हुये, ज्ञान की गठरी का अभिमान अपने शिर में ढोने वाले वेद 
वेत्ताओं एवं वेदात्तियों का दर्शन, वेद का चतुर्धाविभाजन करने वाले वेदावतार, 
बेद-वेत्ता वादरायण श्री वेदब्यासजी ने समाधि अवस्था में किया, अस्तु वेद का 
अर्थ सवंथा सत्य और सहजतया प्रकट करने के लिये इतिहास और पुराणों की 
रचता की अर्थात्‌ बेदों का जर्थ इतिहास-पुराणों द्वारा ही जानना चाहिये; ऐसा 
अनुशासन, स्वतन्व अर्थ करने वाले विद्वातों कें लिये किया । इसी प्रकार वेदान्त 
प्रतिपादित ब्रह्मनविषयक विचारों की विभिन्नता तथा प्रस्थान द्यी के सत्य अथाँ 
की अवहेलना कर अपनी-अपनी द,ष्टि के अनुसार अथंकारों और पथ-प्रदर्णकों में 
वेदान्त प्रतिपादित सिद्धान्त ओर मन्त्रों के अर्थों में खींचतान एवं परस्पर विरोध 
जनित प्राप्य तत्व की अप्राप्ति रूप दुदंशा को स्वदृष्टि का विषय बनाकर दाद 
चित्त हो गये और अखिल प्राणियों के कल्याण के लिये मन्तार्थों के साक्षात विग्रह 
श्री वेदव्यासजी ने ब्रह्मसूत्र की रचना इसलिये की कि मुमुक्ष्‌ लोग ब्रह्म दर्शन के 
समान ब्रह्म सूत्रों के श्रवण-मनन और निदिध्यासन के द्वारा सुकरतया ब्रह्म प्राव्ति 
कर, ब्रह्म स्वरूप हो जाँय, भ्रम-संदेह और शोक-मोह से पार होकर अपुनरावर्ती 
धाम की अनुभूति करें । 


ब्रह्म सूद का अर्थ है सूत्र अर्थात्‌ संकेत के द्वारा ब्रह्म की प्राप्ति कराने 
वाला साधन । सांकेतिक अल्पाक्षर एवं अल्प वाक्य के द्वारा महान ब्रह्म की प्राप्ति 
कराने का हेतु होने से इन अल्पाक्षरों को सूत्र कहा जाता है जैसे किसी के पद- 
जिन्हों के अनुसार चलने से पद वाले को प्राप्त करने वाला कहा करता है कि 
मुझे सूत्र रूप में पद-चिन्ह प्राप्त हो गये थे अस्तु प्राप्य पुरुष को प्राप्त कर 
लिया। 


वेदान्त प्रतिपाद पूर्णतम परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान को साक्षात्‌ अनुभव का 
विषय बनाने के लिये ही ब्रह्म सूत्र का प्राकट्य श्री वेदव्यासजी के द्वारा हभा है 
अतएव ब्रह्म प्राप्ति की कामता रखने वाले सुधी जिज्ञासुओं को इस वेदान्त दर्शच 
(अह्य सूत्र) का अध्ययन (ब्रह्म विद्या का ज्ञान) ब्रह्म प्राप्त सदूगुरु से सम्यक 
तथा कर लेना चाहिये जिसमे उतके कामना की कल्पलता पललवित और पृष्पित 
होकर, ब्रह्म प्राप्ति रूप मोक्ष फल की प्रदायिका सिद्ध हो जाय | 


र्‌ 


जंपनां अन्वेषण करने पर दास को. प्रतीति होती है कि वेदान्त दर्शन के 
विषय में कुछ कहना व लिखना सर्वभा अपनी अनधिकारिणी बेष्टा की उछल- 
कूद के अतिरिक्त और कुछ नहीं है । दास को किसी भाषा व विद्या का ज्ञान नहीं 
है, बुद्धि में विकास एवं यूक्ष्मता नाम मात्र नहीं अत्दूुव आध्यात्मिक ज्ञान, बुद्धि 
के दर्शे में कैसे दिखाई पड़े अस्तु उपय्‌'क्त अभाव की दशा में ब्रह्म विद्या विषयक 
चर्चा करता बाल चापल्य के अतिरिक्त और क्या है ? तथापि आचाय॑ श्री के 
चरणाम्बुजों का स्मरण कर, कुछ लिखने का साहस कम्पित वदत इसलिये कर 
रहा हूं कि कुछ प्रभु-प्रेमी मुमुक्षुओं की ओर से प्रेरित किया जा रहा हूं, विशेष- 
कर अपने आश्रय में रहने वाले लोगों की उत्सुकता है कि मैं ब्रह्म सूत्र पर सरल 
से सरल और अंविस्तारतया ऐस्ी व्याख्या लिखूं कि कम पढ़े-लिखे हिन्दी भाषी 
लोग भी वहीं ब्रह्म-बोध पा सकें जो आचार्यों एवं अन्य लेखकों व टीकाकारों के 
भाष्यों व व्याख्या ओं से प्राप्त किया करते हैं, संस्कृत का ज्ञात न होने से व्या- 
ख्याओं में बहुत से श्रुति, संहिता और शास्त्र-स्मृति-पुराणादि के प्रमाणों के भर- 
मार से व युक्तियों के द्वारा खण्डत-मण्डत के वाक्‍्यों से अपढ़ व अबोधित मन 
ऊब्कर, ग्रन्थ उठाकर देखता नहीं चाहता अतएव हमें अपती बोलवाल की भाषा 
में सूत्रों का सामासिक अथ सुबोध प्रदायक प्राप्त हो जाता तो संभव है कि 
बेदान्त दर्शन का ज्ञान स्वबुद्धि के अनुसार कुछ हम अपढ़ लोग भी पा सकते 
अन्यथा प्रस्थान त्यी का नाम सुनकर बिना पंख के उड़ने के समान भय शरीर 
को शिथिल कर देता है । 


अस्तु,'मूक॑ करोति वाचालं” की महिमा का स्मरण कर लिखने की धृष्ठता 
कर ही बैठा, वास्तव में लिखने व लिखाते वाले वही पुरुषोत्तम भगवान हैं, जो 
वेदान्त दर्शन (ब्रह्म सूत्र) के पद-पद में प्रतिष्ठित हैं, उनकी शक्ति व प्रेरणा से 
ही प्राणी प्राणित होकर चेष्टा किया करते हैं अतएुवं इस ब्रह्म सूत्र की व्याख्या 
में अपना कुछ नहीं है। दो-एक ब्रह्म भूत की टीकाएं देखने को मिली थीं, जिनसे 
दास को सहायता मिली । यह ब्रह्म सूत्र व्याख्या वैसे ही है जैसे कोई अपने जान- 
कारी के लिये अपनी नोट-पुस्तिका में आवश्यक बातें लिख लेता हैं, बैंसे ही इसमें 
मेरा कुछ नहीं है, प्रसादी पाते के लिये ब्रह्मविद संतों की उच्छिष्ट वाणी का ही 
संग्रह है, वह भी उतके क्रपा प्रसाद से ही हुआ है। श्री सद्‌गुरु कृपा को धन्य 
है जिसके प्रकाश में वे ठकर दास ने ब्रह्म सूत्र पर कुछ लिखने का साहस किया है। 
हाँ, लुदियाँ अवश्य अपनी हैं जिसके लिये पाठकों से क्षमा प्रार्थी हूं, बालकों की 


ह 


तौतली व अशुद्ध वाणी भी जननी-जनक को आह्लादित करती है, इसी आधार 
जिला की नींव पर ब्रह्म सूत्र के रहस्यां का भवन निर्माण करने का साहस बटौर 
रहा हूं । भविष्य में क्या होगा ? क्‍या नहीं होगा ? सेवा स्वीकार होंगी, नहीं 
होगी, परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवात जानें । दास के हृदय में सफलता प्राप्त करने 
और न करने में कोई आग्रह नहीं है, तत्सुख सुखित्वम: की भावना प्रभु कृपा से 
सबवंदा बनी रहे, यही अपने आराध्य देव से प्रणत प्रार्थना है। 


निवेदक :- 


चैत्र कृष्ण नवमी सम्बत्‌ २०४४ भगवद्दासदासानुदासः 
रामहष॑णदास 


॥ श्रीमन्महधि वेदब्यास' प्रणीत ॥ 
वेदान्त दर्शन (ब्रह्म सूत्र) 


बेद वेज्यं विभुम्वन्दे अद्वेतं ब्रह्म संत्रकम्‌ । 
सगुर्ण निर्गुणं चेव राम पूर्णपरात्परम्‌ ॥॥ 
वेदव्यास सुति नत्वा भगवात्‌ बादरायणस्‌। 
ब्रह्म सूत्र रहस्थार्थ करोमि तत्प्रसादतः ॥॥ 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त दर्शन (ब्रह्म सूत्र) के 


प्रथम अध्याय का प्रथम पाद 


अथातो ब्रह्म जिज्ञासा ॥१११।१॥ 


व्याख्या : अथ और ओम्‌ माजूलीक शब्द प्रथम प्रथम ब्रह्मा के मुख से 
निकले थे इसलिये सभी शुभ कर्मों के प्रारम्भ में अथ और ओम्‌ कहने की प्रथा 
मनीषियों द्वारा प्राचीन काल से चली आ रही है अतएब श्री वेदव्यासजी ब्रह्म 
सूत्र की रचना के प्रारम्भ में अध का स्मरण करके प्रतिज्ञा करते हैं कि मैं अब 
यहाँ से अर्थात्‌ अन्य-अन्य प्रकारों को लेकर आध्यात्मिक विषय वर्णन करने के 
पश्चात्‌ ब्रह्म विषयक (तब्रह्म कौन हैं ? कहाँ रहता है ? क्‍या करता है ? उसको 
कैसे जाता जाता है ? उसके जानने से क्या होता है ?) वार्ता का वर्णन एवं 
विचार निरुपाधिक शुद्ध सिद्धान्त के अनुसार प्रारम्भ करूंगा । 


मुमुक्षु मुखेन: भगवन ! जिस ब्रह्म के विषय में आप श्री ने मुमुक्षुओं के 
ज्रति कुछ कहने की प्रतिज्ञा की है, वह अविज्ञात ब्रह्म कौन है ? 


वैदव्यासजो : जन्‍्माहस्य यत: 0११२७ 

व्याल्या : जिस अनादि सूक्ष्म चिदचित्‌ विशिष्ट परम तत्व से स्थूल चिद- 
चित्‌ विशिष्ट अवर ब्रह्म स्वरूप जगत उत्पन्न होता है, उसी को पूर्णतम परबरहा 
कहते हैं अर्थात्‌ ब्रह्म, परमात्मा; परमेश्वर, पुरुषोत्तम, भगवान, राम, क्रष्ण और 
नारायणादि नाम उसी अद्वय तत्व के हैं जिससे यह अवर ब्रह्म स्वरूप संसार का 
सृजन होता है, जिसमें इस जगत की स्थिति रहती है और जिसमें यह सम्पूर्ण 
सृष्टि विलीन हो जाती हैं। यहूं जगत उत परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के अचिन्त्य 
और अनन्त महिमा का विकास है। जहो ! आश्चर्य ! महा आश्चर्य ! घुल्य 
आधार पर कैसा यह जगच्चिल् बिना रंग और बिना तूलिका के, बिना प्राकृत 
शरीर वाले चित्रकार के द्वारा मनमोहक वनाया गया है| अहो ! अनन्तानन्त 
ब्रह्माण्ड जो सुर, नर, मुत्रि, नाग, गंधवं, किन्नर, सूर्य, चन्द्र, तारक, पशु-पक्षी 
और प्रृथ्वी, अप, तेज, वायु, आकाश से आच्छादित हैं, वे सब के सब जिनके 
संकल्प मात्र से बतते और बिगड़ते रहते हैं, उन सबसे महान सर्वाधार, सर्वज्ञ, 
सर्वब्यापक, स्वरूप, सर्वेश्वर, अपरिक्िन्न पूर्णतम परब्नह्म पुरुषोत्तम भगवान को 
इस जगत का कारण स्वरूप समझता अर्थात्‌ उपादान निमित्त और सहकारी 
कारण जान लेना ही ब्रह्म व ब्रह्म की महिमा का परोक्ष दर्शन है, जो अपरोक्ष 
दर्शन का संप्रयोग कराते में हेतु भूत है जिसकी सत्ता जगत के आदि, मध्य और 
अन्त में अचिन्त्य और अनन्ततया बती रहती है अर्थात्‌ अन्बय और व्यतिरेक 
अवस्था में भी, जो सर्वेज्ञ स्व॒राट, परम स्वतन्त्न सत्तावात बना रहता है जिसकी 
सत्ता से माया एवं माया कार्य सत्य से प्रतीत होते हैं, वही ब्रह्म है, वही बह्म है, 
वही बहा है, ऐसा जातने वाला ही ब्रह्मविद्‌ है । 


भुमुक्षु सुखेन : कतृंत्व और भोक्‍तृव भाव से रहित, आप श्रो से प्रति- 
पादित ब्रह्म को जगत का कर्ता कैसे स्वीकार कर लिया जाय ? 


वेदव्यासजी : शास्त्रयोनित्वात्‌ ॥१११३३॥ 


व्याख्या : वेद, परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के मुख की वाणी है, शास्त्र, 
पुराण, स्मृति वेदोपब्‌ हण हैं अतएव जैसे ब्रह्मा को वेद. के द्वारा ही अधिगत किया 
जाना संभव है तदनुसार ब्रह्म को कारण स्वरूप अर्थात्‌ जगत कारणत्वेत 
जानना ही ब्रह्म ज्ञान है वयोंकि जहाँ उपनिषदों में ब्रह्म को सत्यं बहा, ज्ञान बहा, 
अनन्त ब्रह्म आदि लक्षणों से समन्वित कहकर बताया गया है, वहीं ब्रह्म को जगत 
का कारण भी कहा गया है, यदि वेद वाक्यों पर कोई विश्वास नहीं करता तो 


है 


; 
प 


वह नास्तिक हो जायेगा तथा वैद के न मानने से लोक-परलोक सभी व्यर्थ हो- 
जाँयगे, बेद प्रमाण को न मानने वालों अपने पने का भी प्रमाण नहीं दे सकता 
अतएंव वेंद प्रमाण से ब्रह्म को जगत का कारण मानना उचित और न्यायंसंगत 
है। 


सुमुक्षु मुखेन : मुने ! घट आदि मृत्तिका पात्रों के निर्माण में कुम्भकार 
जैसे निभित्त कारण हैं, उप्ती प्रकार ब्रह्म को युक्ति प्राबल्य से निर्मित्त कारण 
स्वीकार किया जा सकता है परन्तु जगत का उपादान कारण ब्रह्मा को स्वीकार 
करना कैसे हो सकता है। 


बेदवब्यासजी : तत्तु समत्वयात्‌ ॥॥१॥१॥४।॥ 


व्याख्या : ब्रह्म अपरिछिल्न है, वह आकाश से लेकर परमाणु तक के सभी 
प्राणी-पदार्थ, देश-काल, कर्म-गुण, स्वभाव आदि के बाहर और भीतर व्याप्त है। 
ब्रह्माण्डों के भीतर एक अगु भी नहीं जिसमें व्यापक रूप से ब्रह्म प्रतिष्ठित न 
हो, ब्रह्म, सबको सब ओर से आवृत किये हुये है, ब्रह्म के अतिरिक्त जगत में अन्य 
तत्व अणुमात्र नहीं है, जैसे मिट्टी के बत्तनों में मिट्टी ही मिट्टी है, उई के वस्त्नों में 
रई ही रुई है, वंसे ही जगत में ब्रह्म ही त्रह्म प्रतिष्ठित है। “ईशावास्पमिद से 
यत्किजच जग्रत्यां जगत्‌” (ईशा०) आदि प्रमाणों का बाहुल्य उपनिषदों में 
द्रष्टव्य है, अतएव जैसे मिट्टी के बर्तनों का उपादान भिट्ठी ही हैं, ' क्योंकि मिट्टी 
अपने बर्तनों में व्याप्त है, उसी प्रकार जगत में बाहर-भीतर व्यापक होने से सर्ब- 
व्यापी ब्रह्म को उपादात कारण मानना, सभी श्रुतियों, शास्त्रों, और दी दर्शी 
ऋषियों-मुनियों के सिद्धान्त के अनुकूल है । 


मुमुक्षु मुलेन : सांख्य सिद्धान्त के अनुसार प्रधान (प्रकृति) को भी जगत 
व्यापनी कहा जाने के कारण, प्रकृति को ही जगत का कारण क्‍यों त स्वीकार कर 
लिया जाय क्योंकि व्याप्त हेतुत्वात्‌ ही तो ब्रह्म को जगत का कारण रूप कहा 
जा रहा है । 


वेदव्यासजी : ईक्षतैर्नाशब्दस्‌ ३॥१॥११५॥ 


व्याख्या : ईक्षण का अर्थ है संकल्प व विचार, अतएव व्रिगुणात्मिका जड़ 
स्वरूपिणी प्रकृति में संकल्प होना संभ्रव नहीं हैं । ईक्षण करना चेतन का धर्म है, 


छ 


प्रकृति. का लहीं इसलिए शब्द प्रभोण शुन्य प्रधान (प्रकृति) को जगत को उपा- 
दान कारण कोई भी, प्रकृति-पुरुष का शञान रखने वाला ब्रह्मविद विद्वन नहीं कह 
सकता । हां; बहा में ईक्षण होने का प्रमाण सृष्टि क्रम में कई जगह संत्राष्त होता. 
है। “तदैक्षत बहु स्ां प्रजयिय” छा० 3० “स ईक्षत तोकान्तुसूजै” (ऐड १) 
इसलिये ब्रह्म को जगत का कारण मानता श्रुति-शास्त्र, सन्‍्तानुमोदित है । भाई! 
परमात्मा परअह्म पुरुषोत्तम भगवान जब ईक्षण अर्थात्‌ संकल्प करते हैं, सृष्टि के 
पूर्व कि मैं बहुत हो जाऊँ अर्थात्‌ अपने को चराचर रूप में अनेक प्रकार से उत्पन्न 
करूँ, तब वे अपने को जगत रूप में देखकर, अपने से अतिरिक्त उसमें कुछ 
व पाये जैसे स्वर्ण आभूषण बन कर अपने से अतिरिक्त अलंकारों में वह कुछ 
नहीं पाता तथा एक सिद्ध योगी अपने चित्त से अपने रूप के अनेक पुरुष 
प्रकट करके, अपने ते अतिरिक्त उनमें कुछ नहीं देखता । अस्तु बुद्धि का वेश 
प्राप्त कर लेने पर, ब्रह्म को जगत का कारण स्वीकार कर लेना सहज हो जाता 
है । कोई भी सुधी पुएष ब्रह्म के अतिरिक्त अत्य को कारण कहना अज्ञानमुलक 
समझता है। 


मुमुक्ष मुखेन : महषें ! आप श्री के बताये हुये, वेद वाक्‍्यों से ईक्षण 
(संकल्प) धर्म चेतन का है किन्तु लोक में 'ईक्षण' क्रिया का प्रयोग गौण रूप से 
प्रकृति के लिये भी श्रवणगोचर होता है, जैसे लोग कहते हैं कि यह बहेड़े का बुक्ष 
अब गिरना ही चाहता है अर्थात्‌ बुक्ष गिरने की इच्छां रूप संकल्प कर रहा है, 
एवं प्रकारेण ईक्षण क्रिया का प्रयोग गौण रूप से त्विगुणमयी माया के साथ 
स्वीकार कर लेने से कौच आपत्ति आड़े आयेगी । 


वेदव्यासजी : गौणश्चेन्नात्म शब्दात्‌ ॥१५१४६७ 


व्याब्या : उपर्युक्त श्रुति मन्त्रों में ईक्षण क्रिया का कर्ता स्पष्ट रूप से 
आत्मा अर्थात्‌ सर्वात्मा को बताया गया हैं अतएव गौण वृत्ति से भी ईक्षण क्रिया 
का सम्बन्ध जड़ भूता प्रकृति के साथ कदापि नहीं हो सकता । प्रकृति को जगत 
का कारण मानता सर्वंथा वेद विरुद्ध उसी श्रकार है जैसे मिट्टी के खिलौनों का 
उपादान कारण मिट्टी को न बताकर कुम्भकार के चक्र व दण्डे को कारण रूप से 
निरूपित करना । 


मुसुक्षु मखेन : भुने ! कई स्थानों पर आत्म शब्द का प्रयोग बुद्धि, मन, 
इन्द्रिय और शरीर के लिये भी उपत्तिषदों में मित्रता है, अतएवं उक्त श्षुति में 


ष् 


'आत्म' शंब्द कौ गौण रूप से प्रकृति का वांचक मानकर, उसे जगत का कारण 
मान' लेने पर क्‍या, कोई विरोध उत्पन्न होगा ? 


वेदव्यासजी : तन्निष्ठस्थ मोक्षोपदेशात्‌ ॥१॥१॥७॥॥ 


व्यादया : परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवान में निष्ठा (स्थिति) रखने वाले 
अर्थात्‌ परमात्मा के त्ाम, रूप, लीला, ओर धाम में अविचल भाव से मतःस्थिति 
लगाये' रहने वाले जीवात्मा को अभय पद अर्थात्‌ मोक्ष पद प्राप्त होता है, ऐसा 
छान्दोग्योपनिषदादि में कहा गया है, परन्तु प्रकृति सम्बन्ध को संसार चक्र में 
सदा भ्रमण करने का हेतु कहा गया है इसलिये उपर्युक्त श्रुति मन्‍्तों में आत्म 
शब्द प्रकृति के वाचक अर्थ में नहीं ग्रहण किया जा सकता, अस्तु, प्रकृति को 
जगत का कारण कदापि नहीं कहा जा सकता। धृष्टि प्रकरण में प्रमाण है कि 
“तदात्मान स्वयमकुरुत” परब्रह्म परमात्मा ने स्वयं अपने को जगत रूप में प्रकंट 
किया अतएवं जगत के उपादान कारण स्वयं पुरुषोत्तम भगवान' उसी प्रकार हैं 
जैसे वठ बुक्ष रूप कार्य का कारण वट-बीज ही है । 


भुसुक्षु सुखेन : प्रभो ! उपर्युक्त श्रुति में आत्मा प्रकृति का बाचक नहीं 
है, ऐसा आपका आदेश है, किन्तु हमारी बुद्धि में यह वार्ता दृढ़ रूपेण स्थित हो 
जाय इसलिये तत्‌ विषयक कोई अन्य कारण और हो तो उसे भी श्रवण कराने 
की छुपा हो । 


बेदव्यासजी : हेयत्वावचनाच्च ।१११॥८॥॥ 


व्याब्या : यदि उक्त श्रुति में आत्मा शब्द प्रकृति के अथे में होता तो 
आगे कहीं न कहीं उसे हेय समझकर त्यागने की वार्ता एवं मुख्य आत्मा में निष्ठा 
रखने का अनुशासन श्रुति वाक्यों द्वारा अवश्य उपलब्ध होता, परन्तु कहीं ऐसा 
आदेश नहीं मिलता, जिस जद्गय तत्व को जगत का कारण कहा गया है, उसी में 
जीवात्मा को निष्ठा रखने का आदेश, मोक्ष-प्राप्ति के लिये दिया गया है। प्रकृति 
स्थित पुरुष सदा संसार चक्र में ही भ्रमण किया करते हैं । इसलिये उक्त श्रुति में 
आत्म शब्द गौण रूपेणापि प्रकृति के अर्थ में ग्रहण वहीं किया जा सकता, जैसे 
आत्मज शब्द का अथं पुत्न के ही अर्थ में ग्रहण होता है, पसीता, कफ, कीचड़, 
वमन आदि प्रकृति जन्य अर्थ में नहीं, भले ही ये प्तब देह से निकलते हों । 


मुमुक्षु मुखेत : मुनि ! उक्त श्रुति में जौ सत्‌ शब्द आया है, क्या वह प्री. 


स्स्ज 


प्रकृति का वाचक नहीं हैं ? 
बेदव्यासजी : स्वाप्ययात्‌ ॥१॥१।६॥ 


व्याख्या :- छान्दोग्योपनिषद में (६॥८।१) की श्रुति में स्पष्ट कहा गया 
है कि “जिस सुषुष्ति अवस्था में यह पुरुष (जीवात्मा) सोता है, उस समय यह्‌ 
जीव अपने कारण स्वरूप सत से संयुक्त हो जाता है और अपने कारण में विलीन 
हो जाता है जैसे एक बड़ी शक्ति वाली अग्नि ज्योति से एक पृथक छोटी ज्योति 
जलाकर, उसी स्थान में (बड़ी ज्योति के समीप) रख देने से छोटी ज्योति के 
प्रकोश को बड़ी ज्योति का प्रकाश अपने में आत्मसात कर लेता है, वैसे ही 
जीवात्मा को परमात्मा अपने में विलीन कर लेता है या यों कहिये कि जीवात्मा, 
परमात्मा से मिलकर जीवत्व भाव को भूल जाता है अतएबव उक्त प्रसंग में जिस 
सत को चराचर जगत का कारण बताया गया है, उसी कारण स्वरूप परब्रह्म 
पुरुषोत्तम भगवान में जीवात्मा का विलीन होना भी कहा गया है, अस्तु, यह 
स्पष्ट है कि श्रुति में सत नाम से कहा हुआ शब्द जड़ भूता प्रकृति के अर्थ में 
गौंण रूप से भी नहीं उद्धृत किया गया अपितु परब्रह्म के अर्थ में वाचक्तया कहा 
गया है ? 


मुमुक्षु मुखेन : प्रभों ! यह वार्ता क्‍या अन्य प्रकारान्तर से भी सिद्ध की 
जा संकती है । 


वेदव्यासजी : गति सामान्यात्‌ ॥१॥१॥१० 


व्याब्या : सभी उपनिवदों का समवेत कथन है कि निःसन्देह परतह्मा 
परमात्मा पुरुषोत्तम भगवान से आकाशञ्ञ उत्पन्न हुआ, परमात्मा से ही (आत्मत 
एवेदँ सर्वमू) यह सब कुछ उत्पन्न हुआ है, परब्रह्म से ही प्राण, मन, आकाश, 
वायु, आंग्न, जल, पृथ्वी, और समस्त इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं, एवं प्रकारेण सभी 
उपनिषद वाक्यों में महा चेतन परब्रह्म परमात्मा को ही समानतया जगत का 
कारण कहा गया है, अतएव स्वयं जड़ भूता प्रकृति को कोई विद्वान कारण नहीं 
कह सकता क्योंकि किसी वस्तु एवं तत्व विशेष तथा स्वार्थ-परमार्थ विषयक 
वार्ता का बोध अधिगत करने के लिये समस्त विशेषज्ञों का समवेत कथन ही 


ब्‌० 


अमिट प्रमाण के रूप में प्रहूण किया जाता है । 


मुप्क्षु मुखेन : ब्रह्मषें ! पुनः श्रुति प्रमाण से इसी [वार्ता को दृढ़ करने 


की अनुकम्पा हो । 
बेदव्यासजी : श्रुत॒त्वाच्च ॥१॥११११॥ 


व्याख्या : मुमुक्षुओं के प्रति प्रश्त के उत्तर में श्री वेदव्यासजी कहते हैं 
कि श्रुतियों द्वारा स्थान-स्थान में परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान को ही जगत का 
कारण कहकर उद््‌घोषित किया गया है, अतः यह वार्ता स्वेमान्य हैं कि जगत 
का कारण परखब्रह्म परमात्मा ही हैं, प्रकृति नहीं; जैसे मातु-बोनि संभुत सभी 
पुरुष शैशव काल में जपने उत्पत्ति स्थान की व जिज्ञासा रखते और न ज्ञान ही 
किन्तु बड़े होने पर शास्त्र एवं जन-श्रुति वाक्यों को श्रवणकर, बद्शित मातृ- 
योति से अपनी उत्पत्ति अवधारण कर लेते हैं, उसी प्रकार श्रुति, शास्त्र एवं 
संतानुमोदित वाक्यों एवं अ्रसाणों को श्रवणकर, परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवान का 
साक्षात्‌ न करने वाले सुधी जन परब्रह्म परमेश्वर को जगत का कारण साक्षात्‌ के 
सदृश स्वीकार कर लेते हैं, हाँ, बिचारे जिज्ञासाहीन अज्ञानी पुरुष परत्रह्म के 
विषय में कुछ जानने की इच्छा ही न करें तो परमात्मा की क्‍या हानि है, वह 
तो सदा अपने स्वरूप में एक रस स्थित है, इसी प्रकार कोई नाल्तिक परब्रह्म को 
जगत का कारण न माने तो परमेश्वर को क्या आपत्ति । भरे भाई; कोई मूर्ख 
अपने पिता को अपना पिता न माने तो पिता की क्या हानि ? बह सुख पुत्र ही 
कुल, गोत्र, शाखा, सूत्र, प्रवर और वेद विहीन होकर, लोक वेद से त्याज्य के 
कारण किसी की पिण्डोदक क्रिया करने का अधिकारी नहीं हो सकता । 


झुसुक्षु मुखेन : भगवन्‌ ! ब्रह्म यूत्र के प्रथम अध्याय के प्रथम पाद के 
लवमें सूत्र के 'सव' का अर्थ आपने परमात्मा किया है किस्तु 'स्व' शब्द जीवात्मा 


के लिये भी प्रयुक्त किया जाता है, यह प्रसिद्ध वार्ता है, तो क्या प्रत्येक चेतन 
जीवात्मा को भी जगत के कारण रूप में नहीं ग्रहण किया जा सकता ? 


बेदव्यासजी : आनन्‍्दमथोड्श्यासात्‌ ॥११११२७ 
व्यास्या : तंत्तरीयोपनिषद की ब्रह्मनन्‍्द वल्ली में विज्ञानमय जीवात्मा 


११ 


का अस्तर्थामी आतत्दमय परमात्मा पुरुषोत्तम भगंबान कौ बताया गया है किन्तु 
आनन्दमय का अन्‍्तरात्मा कोई नहीं निरूपित किया गया । आनन्दसय स्वयं सिद्ध 
अंपना अन्तरात्मा है जो जगत का कारण और सव॑जगत का आत्मा है, आनन्द- 
मय परमात्मा को जान लेता व प्राप्त कर लेना ही जीवन का चरम फल एवं 
पुरुषार्थ है. अतएवं उपनिषदों में 'आनन्द” शब्द का अभ्यास (प्रयोग) बार बार 
परब्रह्म परमात्मा के अर्थ में किया गया है, अस्तु, आनन्द शब्द की पुनः पुनः 
आवृत्ति ब्रह्म के लिये करने से यह दृढ़ निश्चय होता है कि 'आतन्द' का अथे ब्रह्म 
ही है। तैत्तरीय उ० “आननदं ब्राह्मणों विद्वान न विभेति कश्चित्‌” “आतनन्दों 
ब्रह्मेति व्यजानात्‌” तथा वु० उ० में “विज्ञान माननदं ब्रह्म” इत्यादि कई प्रकरणों 
में आनन्द व आनन्दमय का प्रयोग ब्रह्म के अथ में ही है, अन्य के अर्थात्‌ जीवा- 
त्मा के लिये नहीं क्योंकि जीवात्मा का अन्तरात्मा, आनन्दमय परमात्मा कहा 
गया है तथा आलन्दमय को प्राप्त करके ही जीव आनन्दी होता है इसलिये सर्व 

प्रकारेण यह दृढ़ निश्चय है कि “आननन्‍्दमय” नाम परत्रह्म का है जैसे आहार 

सम्बन्धी षट रसों में एक रस मधुर कहलाता है, लोक में प्रायः सभी पदार्थों में 

कुछ मधुरांश व्याप्त रहता है जिसे लोग कहा करते हैं कि इस पदार्थ में शक्कर 

की मात्ना कम होती हैं और इसमें अधिक । यहां शक्कर शब्द से मधुर रस का 

ही जैसे ग्रहण होता है अन्य का नहीं, वैसे ही वेद में आनन्द शब्द से परब्रह्म पर- 

मात्मा का ग्रहण निःसनन्‍्देह किया जाता है । 


मुमुक्षु सुखेन : मुने: ! “आनन्दमय” शब्द में मय शब्द मयट्‌ प्रत्यय से 
निष्पन्न होता है अतः विकार अर्थ में 'मयट्‌' का श्रयोग होने से “आनन्दमय 
का प्रयोग परब्रह्म के लिये कैसे संभव हो सकता है क्योंकि परमात्मा निविकार 
है इसलिये जैसे अन्नमय आदि शब्दों का ब्रह्म के अर्थ में ग्रहण नहीं होता है वैसे 
ही आनन्दमय शब्द को, उन्हीं के साथ आने से, उन्हीं की तरह ब्रह्म अर्थ में न 
लिया जाय तो कौन आपत्ति है। 


वेदव्यासजी :. बिकार शब्दाज्लेति चेन्न प्राचुर्यात्‌ ॥१॥१॥१३॥ 


व्याख्या : यहाँ मयट्‌ प्रत्यय का प्रयोग विकार अर्थ में नहीं किया गया 
है अपितु प्रचुरता अर्थ में स्वीकार करना प्रसंगानुसार है, क्योंकि पाणिनि सूत्र के 
अनुसार मयट प्रत्यय का प्रयोग प्राचुये अर्थ में भी होता है, लोक में इस अर्थ के 


१२ 


प्रतिपादक बहुत से शब्द श्रवण किये जाते हैं, अन्नमय, प्रणमय, मनोमय और 
विज्ञानमय सें भी मयद्‌ का प्रयोग प्राजुर्यार्थ ही में ग्रहण होता है विकार में नहीं 
अतएव उन्हीं शब्दों के साथ आये हुये, 'आनन्दमय” शब्द के मयद का प्रयोग 
निस्सन्देह प्रचुरता के अर्थ में है इसलिये परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवान का सच्चिदा- 
नब्दात्मक स्वरूप होने से उन्हें आनन्दमय कहना स्वंथा औचित्यानुरूप है जैसे 
स्वर्ण के बने हुये आभूषणों को जोक में कहा जाता है कि ये अलंकार स्व ही 
स्वर्ण के बनते हुये हैं अर्थात्‌ सब स्वर्णमय हैं, उस्ती प्र कार परब्रह्म में आनन्द की 
घनता होते से श्रुति अपनी वाणी में उन्हें आनन्दमय कहकर सम्बोधित करती है। 


सुमुक्षु सुखेत : प्रभो ! जब मयद्‌ प्रत्यय का प्रयोग विकाराथे में भी 
होता है तब यहाँ विकार अर्थ में न मानकर प्राचुर्यार्य में ग्रहण करने का क्या 
कारण है ? 


वेदव्यासजी : तद्ेतुब्यपदेशाच्च ॥॥१११॥१४॥ 


व्याख्या : पूर्वोक्त प्रकरण में “आतन्दभय” को आनन्द प्रदान करने वाला 
कहा गया है अर्थात्‌ वह जगत के चराचर जीवों को आननन्‍दित करने वाला है, 
अव्यय आनन्द का अक्षय भण्डार जो होगा, वही जगज्जीवों को सदा से आनत्द 
प्रदान करता चला आया है, कर रहा है और आगे भी करते रहने से, उसके 
आतन्‍्द में किचित कमी नहीं होती इसलिये उत्त परन्नरह्म को आनन्दमय कहता 
स्वेथा उचित है क्योंकि उसके आनन्द में प्राचुय॑ अर्थात्‌ अनन्तत्व है जैसे महा- 
सागर से जल शोषण कर, सूयं सदा से जगत में जल वृष्टि करते आये अर्थात्‌ 
सूर्य द्वारा समुद्र संसार को जल वितरण करता चला आया है, कर रहा है और 
आगे भी करेगा किन्तु उसमें जल की न्यूनता का कभी दर्शन तहीं होता इसलिये 
उस जलधि को जलमय कहने में कौन आपत्ति है। 


मुमुक्ष मुखेन : प्रभो ! एक मयद्‌ प्रत्यय प्राचुयें अर्थ में होने से यहाँ 
/आनन्वमय शब्द ब्रह्म का वांचक है कि कोई अन्य कारण से भी है । 


वेदव्यासजी : सास्त्र वर्णिकसेव च गीयते ॥११११५॥ 
व्याख्या : “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म यों वेद निहित गुहायां परमे व्योगन्‌।/ 


कई 


इत्यादि मच्चों से वर्णित ब्रह्म को जैसे सांकेतिक-भाषां-ज्ञानी द्वारा अपने ज्ञान को 
विषय बनाया जाता हैं, उसी प्रकार ब्राह्मण ग्रस्थ में “आनत्दमय” को सबका 
अन्तरात्मा कहकर वर्णन हुआ है इंसलिये मन्त्रों का साम|्जस्य रखने के लिये तथा 
अचर्थे की तिवूत्ति के लिये यहाँ “आनत्दमय” शब्द ब्रह्म के वाचक अथ॑ में हीं 
प्रयुक्त हुआ है जैसे लोक में देवदत्त की जीवनी श्रवण करने के समय कहीं देवदत्त 
को देवप्रसाद कहकर वक्ता कथानक कह रहा हो तथा देवदत्त के सर्वेलक्षणं देव- 
प्रसाद नाम के साथ जू डे हों तथा देवदत्त की कथा छोड़कर अन्य कथा कहने का 
संकल्प उस' समय वक्ता के हृदय सें न हों तो, 'देवप्रसाद' को देवदत्त का वाचक 
जैसे श्रोता लोग समझ लेते हैं, बैसे ही उक्त अर्थ को समझो । 


मुमुक्षु सुख्ेन : मुने ! आनन्दमय को जीवात्मां का वाचक मान लिया 
जाय तो क्या हानि होगी ? 


वेदव्यासजी : नेतरोघ्चुपपत्तेः ॥११॥१६॥ 


व्याख्या : उपनिषदीय मस्त्रों के अनुसार आतन्दमय' ब्रह्म ने अपने संकल्प 
से विविध स्वरूप वाली सृष्टि की रचना की और सबका अन्तरात्मा होकर सबके 
भीतर प्रविष्ट हो गया किन्तु जीवात्मा में यह सामथ्यें नहीं है, वह अल्पन्न है, 
स्वयं का भी ज्ञान नहीं रखता तथा सृष्टि करने की किंचित शक्ति उप्षमें नहीं है 
इसलिये 'आतन्दमय” शब्द यहाँ परब्रह्म का बाचक है जीवात्मा का नहीं अतएुब 
पूर्वापर के वर्णन से जीवात्मा को आतनन्‍्दसथ नहीं कहा जा सकता जैसे किसी 
पिता के पुत्र कों पिता तहीं कहा जा सकता क्योंकि उस पूत्र ने अपने को उत्पन्न 
नहीं किया और न उसमें शक्ति हीं थी, उसका जन्म तो उसकी मातु-योनि में 
पिता द्वारा वीधे सिंचत से हुआ है । 


मुमुक्षु मुखेन : ब्रह्मघें ! उक्त वार्ता की सिद्धि क्या किसी अन्य कारण 
से भी हो सकती है ? 


वेदव्यासजी : भेदव्यपदेशाच्च ॥१११११७॥ 


व्याख्या : तै० उ० की ब्रह्मानन्द वल्ली में वर्णन आवा है कि जो 'सुकृत' 
नाम से कहा गया है, वही रस स्वरूप ब्रह्म है, जिसे जीवात्मा प्राप्तकर &तनत्द 


पश 


से बुक्त हो जाता है (रसं हयेवार्य लब्ध्चा आनन्दी भवति) एवं प्रकारेण यहाँ पर 
परब्रह्म को आनन्द प्रदाता और जीवात्मा को जातन्‍्द से युक्त होने वाल' निरूषित 
किया गया है, जिससे दोनों का भेद, दाता और ग्रहीता तथा अन्न और जन्नाद के 
समान स्पष्ट सिद्ध है अन्यत्न भी भेद सिद्ध करने वाले श्रुति वॉक्य हैं इसलिये भी 
जीवात्मा का वाचक 'आनन्दमय” शब्द नहीं है । 


भुसुक्षु सुखेन : मुने ! आनन्द तो सत्व गुण विशेष से संगप्राप्त होता है 
जो त्रिगुणात्मिका प्रकृति का ही स्वरूप है इसलिए यहाँ 'आचन्दमय' को प्रकृति 
का वाचक क्यों त मात लिया जाये ? 


वेदव्यासजी : कामाच्च नातु सानापेक्षा ॥१॥११८॥ 


व्याख्या : उपनिश्द में जहाँ भी 'आनन्दमय” का प्रसंग आता है वहाँ 
“सो5 कामयत” वाक्य कहकर श्रुति के द्वारा 'आतन्दमय' में सृष्टि विषयिनी 
कामना (संकल्प) का होता कहा गया है जो जड़भूता प्रकृति के लिये सर्वथा 
असंभव है अर्थात्‌ कामना या संकल्प करना चेतन कार्य है, जड़ का तहीं इसलिये 
“आनन्दमय” से जड़ात्मा प्रकृति का ग्रहण कदापि नहीं हो सकता जैसे “त्िलोचन 
ने आज अपने को आचार्य चरणों में समपित कर देने की वार्ता लोगों के बीच में 
की है” अगर इस वाक्य में आये हुये 'त्रिलोचन' की जगह कोई नार्यिल का अर्थ 
ग्रहण करने का आग्रह करे, तो यह केवल अज्ञान ही तो होगा । नारियल में तीव 
नेत्र-चिन्ह मात्र अवश्य हैं किन्तु वह चेतन नहीं, अस्तु, कोई कामना करना उस 
का कार्य नहीं हो सकता, व्विलोचन शब्द से किसी चेतन पुरुष का ग्रहण करना 
ही उचित होगा । 


भुमुक्ष मुखेन : तो व्या “आजन्दमय'' शब्द से जीवात्मा और प्रकृति का 
ग्रहण किसी प्रकार नहीं हो सकता ? 


बेदव्यासजी : अस्पमिन्नस्थ च तद्योगं शास्ति ॥११।१४॥। 
व्यादवा : उपर्युक्त प्रकारों से आनत्दमय शब्द जीव व प्रहधति का बाचक 


नहीं हो सकता, इसके अतिरिक्त श्रुतियाँ इस जीवात्मा का आतन्दमय परमात्मा 
से मिल जाना रूप जीव का उद्योग वर्णन कर्ती हैं। ते० उ०, वुहदारप्पक 


कर 


में श्रुति वाक्य हैं कि आततन्‍्दमय परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के स्वरूप को समझ- 
कर जो विद्वात उनकी प्राप्ति के लिये कामना करता है; वह परमात्मोपासक, 
अन्चमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय समस्त कोषों के अन्तरात्मा' जानन्दमय 
परब्रह्म परमेश्वर को प्राप्त हो जाता है और उत्त आनन्दमय ब्रह्म के साहचर्य 
एवं साधर्म्य को प्राप्तकर, ब्रह्मा के समान परमानन्द का अनुभव करता है, तथा 
कामना रहित आप्तकाम पुरुष ब्रह्ममय होकर, ब्रह्म में लीन हो जाता है, इत्यादि 
श्रुति प्रमाणों से स्वयं सिद्ध है कि जड़ प्रकृति व जीवात्मा को आतन्दमय कदापि 
नहीं कहा जा सकता, क्योंकि चेतन जीवात्मा का जड़ात्मा प्रकृति में व अपने 
समात परतन्त्र किसी जीव में लय होना नहीं संभव है इसलिये आनन्दमय' शब्द 
परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान का ही एकमात्र वाचक है, जैसे नमक का एक बड़ा 
गोला दण्ड, न तो किसी काष्ट खण्ड पर रखने से उसमें मिल सकता और न 
अपने समाल किसी नमक पिण्ड के समीप रखने से मिल सकता किन्तु जल में उस 
नमक पिण्ड को रखने से वह जल में धुल मिल जाता है, वैसे ही जीव परमात्मा 
में ही संयुक्त होता है, प्रकृति व अन्‍य जीव में नहीं । 


मुमुक्षु सुखेन : भगवन्‌ ! तैत्तरीय श्रुति में 'विज्ञानमय” शब्द से जीवा- 
त्मा को लिया गया है किन्तु वृहदारण्यक में विज्ञानमय' को हृदयाकाशशायी अंत- 
रात्मा बताया गया है अतएब जिज्ञासा होती है कि यहाँ विज्ञानमय शब्द से 
जीवात्मा का ग्रहण होता है या परक्रह्म का । इसी प्रकार (छान्‍्दो ० उ०) में जो 
सुर्यमण्डलान्तर्वतती हिरण्यमय पुरुष का वर्णन मिलता है तो बह सूर्य के 
अधिष्ठाता देवता का वर्णन है या ब्रह्म का ? 


वेदब्यासजी : अस्तस्तद्धोपदेशात्‌ ॥१॥१॥२०॥ 


व्याख्या : हृदयाकाश में शयन करने वाला एवं सूर्य मण्डल के भीतर 
स्थित हिरिण्यमय पुरुष परत्रह्म है क्योंकि उक्त श्रुतियों में 'विज्ञाममय” और हिर- 
प्यमय पुरुष के विशेषण व धर्ष जो भी कहे गये हैं, वे सब के सब पूर्णतम परबहया 
पुरुषोत्तम भगवान के ही हैं, जीवात्मा ब सूर्य के अधिष्ठातु देवता के गुण व विशे- 
षण इस प्रकार होता संभव ही नहीं है इसलिये उक्त श्रुतियों में 'विज्ञानमर्या 
और हिरण्यमय पुरुष, परब्रह्म परमात्मा के लिये ही कहा गया है, जैसे 'आत्मा' 
शब्द श्रुतियों-पुराणों में कहीं जीव का बोधक है, कहीं ब्रह्म का, विद्यात लोग 
जहाँ जीव के धर्म आत्मा शब्द के साथ आये हैं, वहाँ आत्मा शब्द का प्रहण जीव 


१६ 


के लिये करते हैं और जहाँ आत्मा के साथ परमात्मा के विशेषण और धर्म मिलते 
हैं, वहाँ आत्म शब्द का ग्रहण ब्रह्म के लिये करते हैं, जैसे 'पीपल' शब्द से जुड़े 
हुये गुण-धर्मं के अनुसार संत वेद्य यह समझ जाते हैं कि यहाँ पीपल शब्द बड़े 
वृक्ष (अश्वस्थ) का बोधक है और यहाँ यह पीपल शब्द वेलि वाली पीपल का 
बोधक है, वैसे ही उक्त विषयक शब्दों के अं को ब्रह्म विदों ने हस्तामलवत्‌ ग्रहण 
किया है। 

मुसुक्षु सुखेन : प्रभो ! उक्त सिद्धाल्त को दृढ़ करने के लिये क्‍या कोई 


अन्य हेतु भी हो सकते है ? 
वेदव्यासजी : भेदव्यपदेशाच्चान्य: ॥॥१।१॥२१॥ 


व्याह्या : (व॒० उ०) में वर्णत मिलता है कि जो सूर्य मण्डल में रहने 
वाला सूर्य का अत्तवंर्ती (अन्तर्यामी) है जिसे सूर्य नहीं जानता, सूर्य जिसका 
शरीर है तथा जो सूर्य के अच्तदेश में रहकर सूर्य का नियंत्रण करता है, वही 
अ्तर्यामी तुम्हारा जात्मा है और अमृत है, एवं प्रकारेण सूर्थ मण्डल अन्तवैर्ती 
हिरण्यमय पुरुष सूर्य से भिन्न बताया गया है इसलिये भेद होने से 'हिरण्यमय 
पुरुष! परब्रह्म परमात्मा का ही वाचक है, सूर्य का नहीं जैसे स्वर्ण संपुट के भीतर 
रखी हुई मणि, स्वर्ण सम्पुट के भीतरी भाग तथा सम्पुट में सृक्ष्म छिद्र होने से 
बाह्य भाग को प्रकाशित करती है किन्तु सम्पुट से वह भिन्न है, उसी प्रकार सूथे 
को अस्तर्बाह्य प्रकाशित करने वाला हिरष्यमय पुरुष जो ब्रह्म का वाचक है, 
वह सूर्य से सवंथा भिन्न है । 


सुमुक्षु सुखेत : मुने ! यहां तक के निर्णयात्मक विवेचन से जगत के 
उद्भव, स्थिति और प्रलय के उपादान और निम्मित कारण परब्रह्म पुरुषोत्तम 
भगवान सिद्ध हुये किस्तु छान्‍्दोग्योपनिषद की श्षुति में जगत के ल्िविध स्थितियों 
का कारण आकाश को बताया गया है, अस्तु, जिज्ञासा होती है कि जन्मादि तय 
अवस्थायें जगत की, जिसमें व जिससे होती है, वही ब्रह्म है और यह ब्रह्म के 
लक्षण हैं, केसे कहा गया ? 


वेदव्यासजी : आकाशस्तल्लिज्भधात्‌ ७११११२२७ 
अ्यास्या : छानन्‍्दोग्योपनिषद (१।६।॥१) में कहा गया है कि ये समस्त भूत 


है 


(पडन्‍ुचतत्वों के सहित समस्त प्राणी) अवश्यमेव आकाश से उत्पन्न होते हैं और 
आकाश ही में विलीन होते हैं अतएवं आकाश ही सबसे श्रेष्ठ.व महान है तथा 
सबका आधार है। उपर्युक्त श्रुति में आकाश के लिये जो विशेषण कहे गये हैं, 
वे भूताकाश में हो ही नहीं सकते क्योंकि चेतन कार्थ जड़ से होना संभव नहीं, 
भूताकाश तो (इमानि सर्वाणि भूताति) स्वयं भूतों के समुदाय में आ जाता है 
इसलिये इस आकाश से भूतों व प्राणियों की उत्पत्ति कहना व मानना असंगत 
हैं। उक्त श्रुति में कथित लक्षण एक मात्र परब्रह्म परमात्मा के कहना ही ठीक 
है, वही सर्वश्रेष्ठ, सर्वाधार और महान है इसलिये सिद्ध होता है कि दक्त श्रुति 
में 'आकाश' नास से परब्रह्म परमेश्वर को ही कहा गया है। अन्यत्र भी 'परव्यौम! 
“चिद््‌व्योम' विशेषण परज्रह्म के लिये आये हैं जो सबसे बड़ा हो, वही ब्रह्म है और 
आकाश भी उसे कहते हैं. जो सबसे बड़ा हो अतएव चेतन और जड़ तथा इन के 
लक्षणों का विचार करके यहाँ आकाश का अर्थ परब्रह्म के लिये ग्रहण करना 
सर्वथा उचित है। 


मुसुक्ष सुखेन ; प्रभो ! (छा० उ० ॥१॥११॥४॥) में आकाश के रादृश 
प्राण को भी जगत का कारण कहा गया है, अस्तु, जिज्ञासा है कि यहाँ प्राण शब्द 
किस का वाचक है ? 


वेदव्यासजी : अत एवं प्राण: ।॥१॥२३॥। 


व्याख्या ; छा० उ० कथित श्रुति में जो यह आया है कि निश्चय है कि 
ये सब भूतसमुदाय प्राण से उत्पन्न होते हैं और प्राण ही में विलीन होते हैं। यें 
सब लक्षण प्राणवायु में नहीं संगत बैठते, अपितु उस ब्रह्म के हैं, जिसके द्वारा 
प्राणियों के प्राण में प्रणणित करने की शक्ति आंती है अर्थात्‌ जिसकी शक्ति व प्रेरणा 
से प्राण शरीर को धारण करता है, वही सबका प्राण ब्रह्म है, यह भी उपनिषद 
वाक्य है इसलिये उपर्युक्त श्रुति में 'प्राण' नाम से ब्ह्म का ही वर्ण न है, अनर्य 
करके श्रुति को दुखी नहीं करना चाहिये जैसे 'गो' शब्द गाय का बाचक है 
जिसका लक्षण दूध देना आदि है और कहीं 'गो' शब्द पृथ्वी के बाचकार्य में 
आता हूँ किन्तु विद्वान पुरुष लक्षण को देखकर ही 'गो' का अर्थ किया करते हैं 
न कि असंगत । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने ! पूर्व प्रकरण में ब्रह्म सूचक लक्षण की संप्राष्ति से 


बृ८ 


आकाश और प्राण को ब्रह्म का वाचक स्वीकार क्रिया किन्तु छा० 3० (३११३ 
४) में जिस ज्योति को प्रकृति से परे परमधाम में प्रतिष्ठित बताया है तथा 
शरीरात्तव॑र्ती पुरुष में स्थित ज्योति के साथ जिसकी एकता कही गई है उस 
ज्योति के लक्षण वहाँ ब्रह्म के समान न मिलने से उक्त ज्योति को किसका वाचक 
माना जाय, यह जिज्ञासा है । 


बेदव्यासजों : ल्योतिश्चरणाभिधानात्‌ ॥१।११२४॥ 


व्याख्या: छा० उ० कथित ज्योति जो स्वगेलोक से ऊपर अर्थात्‌ प्रकृति 
पार परम धाम में प्रकाशित हो रही है, वह निश्चय करके यही है जो कि इस 
पुरुष की अन्तवंर्ती ज्योति है अर्थात्‌ वह और यह दोनों एक ही हैं : यह ज्योति 
जड़ प्रकाश की वाचिका नहीं है तथा ज्ञान और जीवात्मा के अर्थ को प्रकट करने 
के अभिप्राय से भी नहीं कही गयी है अतएवं यह 'ज्योति/ शब्द ब्रह्म का ही 
बाचक है क्योंकि इसके पूर्व बारहवें खण्ड में ज्योतिर्मय ब्रह्म के चार पादों का 
वार्णन आया है । पूर्ण विराट जगत को ब्रह्म का एक पाद बताकर शेष तीव 
पादों को अमृतमय कहकर, उनकी स्थिति परमधाम में कहीं गई है इसलिये इस 
प्रसज्भ' में आया हुआ ज्योति शब्द ब्रह्म का वाचक है, नि:सन्देह अन्य किसी का 
वाचक नहीं है जैसे, ब्रह्मतोक का अर्थ ब्रह्मा का लोक व परब्रह्म का धाम भी 
होता है किन्तु वर्णन में लक्षण व विशेषण के ज्ञान से तिश्चय' किया जाता है कि 
यहाँ ब्रह्म लोक का अर्थ सृष्टि कर्ता ब्रह्मा का लोक है या यहाँ परबरह्म परमात्मा 
का अपुनराबर्ती धाम है, उसी प्रकार यहाँ ज्योति के अर्थ में परम ज्योति स्वरुप 
परमात्मा का अर्थ प्रहण करना स्वथा उचित है । 


मुमुक्षु मुखेन : महरष! छा०उ० तीसरे अध्याय के बारहवें खण्ड में “गायत्री” 
के नाम से प्रकरण प्रारम्भ हुआ है | गायत्री संज्ञा एक छन्‍्द की है अतएवं उस 
संदर्भ में ब्रह्म का वर्णन है, यह कैसे मात लिया जाय ? क्षपया संशय का शमच 
करते के लिये वाणी का विप्तर्ग करें। 
वेदव्यासजी :. छनन्‍्दो5इभिधानास्नेति चेन्न तथा चेतोडर्पण- 
निगदात्‌ तथा हि दर्शनस्‌ ॥१॥॥१।२५॥ 
व्याख्या : गायत्नी नाम से प्रकरण प्रारम्भ होने के कारण, गायत्री को ही 


पे 


यहाँ सर्व कुछ समझना चाहिये, ऐसा अभिप्राय नहीं है, अपितु स्थृलात्मक के 
ब॒र्णन द्वारा-चित्त को सुक्ष्म तत्व में समाहित करने के लिये है। साधक को 
गायत्री नाम से ब्रह्म की महिमा का ही दर्शन कराया गया है। लोक मेंतो .. 
गायत्री जाप के द्वारा साधक प्र।थैना करता है कि “हे भेरी माता ! आप ऐसी 
प्रेरणा करें कि इस शिशु बुद्धि के दर्श में परम तत्व का दर्शन कर सके” तदनु- 
सार प्रापक और प्राष्य में अन्तर है इसलिये गायत्री के द्वारा ज्ञान का विषय बनने 
वाली विशेष वस्तु दूसरी है, अस्तु, उक्त प्रकरण गायत्री के नाम से परबह्म का. 

ही समझना चाहिये जैसे, “देव-देव” शब्द इन्द्र, ब्रह्मा और विष्णु भगवान के 
लिये यथास्थान विशेषण के रुप में प्रयुक्त होता है, परन्तु किस स्थान में किसके 
लिये सम्बोधित हुआ है, इसका निर्णय लक्षणों के द्वारा विद्वात लोग करते हैँ 
अर्थात्‌ जहाँ जिस देव विशेष के लक्षण मिलते हों, वहाँ देव-देव विशेषण या 
सस्थोधत उसी देवता के लिये प्रहूण किया जाता है तदनुसार गायत्री नाम से 
यहाँ ब्रह्म प्रकरण ही अ्रस्तुत किया गया है, यही ब्रह्मविदों की मान्यता है। 


मुम्क्ष सुखेन : भगवन ! उक्त प्रकरण गायत्री नाम से ब्रह्म का ही है, 
इस वार्ता को पुष्ट करने के लिये क्या कोई दूसरी युक्ति भी प्रस्तुत की जा सकती 


है? 
वेदव्यासजी : भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेश्वेबम्‌ ॥१११॥२६॥ 


व्याध्या : छान्‍्दो० उ० में गायत्री की भूत, पृथ्वी, शरीर और हृदय 
रूप चार पादों से संयुक्त निर्देशित किया गया है, पुनः उसकी महिमा का वर्णन 
करके, पुरुष नाम से परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान का प्रतिपादन किया गया है और 
प्रतिपादित ब्रह्म के साथ गायत्ी की एकता करके समस्त प्राणि समूहों को उसका 
एक पाद कहा गंया है और अमृत स्वरूप तीन पादों को परमधाम में स्थित कहा 
गया है, अतंएवं यहां गायत्री नाम से ब्रह्म का ही विवेचत क्रिया गया है, ऐसा 
मानना ही औचित्यानुरूप है अन्यथा उक्त वर्णन की संगति नहीं लग सकेगी । जैसे 
नदी का नाम लेकर, उसके जल की महिमा का गान गंगाजल के गुणों से सर्वथा 
मिलते हुये किया गया हो और अन्त में यह भी कहा हो कि इसके जल में मरनें 
वाले दुर्गति को नहीं प्राप्त होते, श्री शंकर जी भी इसे शिर में धारण करते हैं, 
अस्तु, इस वर्णन से नदी के अर्य को गंगा नदी में ही प्रहण करना सर्वधा उचित 
है, बैंसे ही गायत्री शब्द को ब्रह्म के अर्थ में लेता ही संगत है । 

मुमुक्षु मुख्लेन : मुने ! उपर्युक्त उपदेश में पृथकत्व होने से गायत्नी शब्द 
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को स्वतन्त्र स्वीकार कर, ब्रह्म का वांचक न॑ साना जाय तो क्‍या आपत्ति है ? 
वेदव्यासजी : उपदेशभेदास्नेति चेन्नोभयस्मिन्नप्यविरोधात्‌ ॥१॥१॥२७॥ 


व्याख्या : उपर्युक्त प्रकरण में तो तीन पाद दिव्य लोक में बताकर दिव्य 
लोक को ब्रह्म के तीन पादों का आधार कहा गया हैं, पुत्र: दूसरे मन्त्र में 'ज्योति/ 
नाम से कथित ब्रह्म को, उस दिव्य लोक से परे बताया गया है, इस प्रकार से 
वर्णन शैली में भेद होने से गायत्नी शब्द को ब्रह्म का वांचक न मानना असंगत 
और अनर्गल है क्योंकि दोनों जगहों में श्रुति का उद्देश्य एक है. अर्धात' गायत्री. 
व ज्योति: शब्दवाच्य परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की. प्रकृति से परे परमधाम में 
प्रतिष्ठित बतलाना है, दोनों स्थानों की विवेचन शैली में नाम मात्र भेद होने से 
भी वास्तव में कोई विरोध नहीं है, श्रुति का असम्मातित अं करना, विद्वानों 
के बुद्धि में भ्रम का आवरण डालकर वेद-विरोध करना है, जेसे सृष्टि क्रम के 
कथन में जहाँ-तहाँ भेद होने से भी, सृष्टि के उपादान कारण, ब्रह्म को स्वीकार 
करना ही युक्ति संगत है, अन्य को नही, बैसे ही उक्त अर्थ को समझ लेना चाहिए। 


मुम्रुक्ष खुखेन : मुने ! प्रथम आप श्री के मुख से “प्राण” शब्द को ब्रह्म 
का वाचक सुन चुका हूँ किन्तु 'कौषीतकि उपनिषद्‌” (३/२) में प्रत्दंन के प्रति 
इन्द्र ने स्पष्ट कहा है कि मैं ज्ञानमय प्राण हूँ, तुम सब भावेन मेरी उपासना करो, 
अस्तु, यह जिन्नासा हो रहीं है कि इस प्रसंग में प्राण शब्द किसका वाचक है, इन्द्र 
का अथवा प्राण वायु का या जीवात्मा का या ब्रह्म का ? 


वेदव्यासजी : प्राणस्तथानुगमात्‌ ॥ ११२८ ॥ 


व्याख्या ;-उतक्त प्रकरण में वणित' वार्ताओं से पूर्वापर विचार करने पर 
सरलतया इस सिद्धान्त की संत्राप्ति हो जाती है कि इस प्रसंग मे कथित 'प्राण' 
ब्रह्म का ही वावक है। प्रतर्दत जी ने इन्द्र से परम पुरुषार्थ रूप वर पाने की 
यांचना की है तदनुसार, इन्द्रदेव ने परम हित स्वरूप अपने उपदेश में 'प्राण' शब्द 
से तद्वान्य परब्रह्म की उपासना करने का आदेश दिया हैं, क्योंकि ब्रह्मज्ञान ही 
म्पूर्ण ज्ञानों का आश्रय है, साथ ही उक्त प्राण को वहाँ प्रज्ञान स्वख्प तथा 
आनन्द स्वरूप, अजर अमर वाहकर सर्व लोकों का स्वामी पालक और सर्वेश्वर 
कहा है, ये सब विशेषंण परब्रह्म के ही हैं | प्राण्बायु, जीवात्मा और इन्द्र के लिये 
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उपयुक्त नहीं हो सकते इसलिये यहाँ प्राण शब्द ब्रह्म का वाचक निःसन्देह है, ऐसा 
समझता ही बुद्धि की सूक्षता का परिचय है। बुद्धि के सूक्ष्म होने पर उसमें सूक्ष्म 
स्वरूप परमात्मा का प्रतिबिम्ब पड़ता है अतः सिद्धान्त के निर्णय में विद्वान पुरुष 
को कोई कठिताई नहीं होती । 


मुमुक्षु मुखेन : प्रभो ! उक्त प्रकरण में देव श्रेष्ठ इल्द्र जो जजर अमर हैं, 
उन्होंते स्वयं अपने को 'प्राण” कहा है अतएव ग्रहाँ प्राण शब्द को इन्द्र का वाचक 
सान लिया जाय तो क्‍या जापत्ति है ? 


वेदव्यासजी : न वक्‍तुरात्मोपदेशादिति चेदध्यात्मसस्वस्धभूमा 
झास्मिन्‌ ॥ ११२४६ ॥ 


व्याख्या : इस प्रकरण में अध्यात्म सम्बन्धी विषय वर्णन करने का बाहुल्‍य 
है, अधिदेविक विषय का नहीं इसीलिये यहाँ उपास्य रूप से बरणित जद्गय तत्व, 
इन्द्र नहीं हो सकता क्योंकि इन्द्र स्वयं अल्प है, अनल्प नहीं इसलिये यहाँ प्राण 
शब्द ब्रह्म का ही वाचक है, इन्द्र का नहीं जैसे, दुः्घेच्छु मनुष्य को संकेत से कहे 
हुये पय शब्द का जथे, पानी समझकर पाती का गिलास उसे दिया जाय तो 
कितना असंतोषप्रद यह अर्थ होगा । ठीक इसी प्रकार ब्रह्म के प्रति कहे हुये प्राण 
शब्द को सुरपति शचीनाथ का वाचक समझना हैं । 


भुसुक्षु नुखेन : मुने ! उक्त प्रकरण सें प्राण शब्द को बह्य का वाचक 
मानकर इन्द्र को उसका वाच्य न माना जाय ठीक है किन्तु इन्द्र ने जो यह कहा 
कि “मैं प्रज्ञान स्वरूप प्राण हूँ, मेरी उपासना करो”, तो इस कथन की क्‍या दशा 
होगी ? 


वेदव्यासनी :. शास्त्रदृष्ट्या तृपदेशों वासदेवबत्‌ ॥॥ १५१३० ॥ 


व्याल्या : बृहदारण्यकोपनिबद में आता हैं. कि देवताओं में जिस ने उस 
ब्रह्म को जाना वह ब्रह्म ही हो गया “ब्रह्मविद ब्रह्ेव भवति” इसी प्रकार ऋषियों 
व मनुष्यों में जिसने भी ब्रह्म को जाना वह ब्रह्म हो गया क्‍योंकि ब्रह्म के ज्ञान 
होने पर, अहं का निःशेष अभाव हो जाता है, तब ब्रह्मविद अपने को ब्रह्म के 
अतिरिक्त कुछ नहीं पाता और वह सबको अपने में और अपने में सबको जानने के 
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स्वभाववाला हो जाता है ज॑से, उक्त ज्ञान की उपलब्धि में श्री वामदेव ऋषि बोल 
उठ्ते है कि मैं ही मनु हूँ, मैं ही सूर्य हूँ, मैं ही सब कुछ हूँ, इसी प्रकार शास्त्र 
दृष्टि से ब्रह्मभाव को प्राप्तकर अर्थात्‌ एकता में अनेकता का लय करके इन्द्र का, 
इस प्रकार कहना कि “मैं प्रज्ञान स्वरूप ब्रह्म हूँ, मेरी उपासना करो”' शास्त्र वृष्ठि 
से उपयुक्त है । लोक में देखा जाता है कि भूत-प्रेत, ब्रह्म राक्षस से अभिभूत होकर 
लोग अपने कुल-गोत्न-कर्म और अपने को भूल जाते हैं, तब ब्रह्म में लीन होकर, अपने 
में सबको और सब में अपने को देखा करें कि मैं प्रज्ञान स्वरूप हूँ या सूर्य हूँ, मचु 
हूँ आदि, तथा तदनुरूप बोल उठते में कौन आश्चर्य है। 


मूसुक्षु मुखेल प्रतिप्रश्न ; मुने ! इस प्रकरण में जीवात्मा तथा प्रसिद्ध 
प्राणवायु के लक्षण मिलते हैं इसलिये प्राण शब्द को ब्रह्म का वाचक न मानने से 
कौत आपत्ति है ? 


वेदव्यासजी : जीवमुख्यप्राण लिड्भान्नेति चेन्नोपासा त्रेबिध्यादाश्रित- 
त्वादिह तथ्योग्रात्‌ ॥॥ १११३१ ॥॥ 


व्याख्या :-कौपीतकि उपनिषद में जो यह आया है कि वाणी को जातने की 
इच्छा न कर, वक्ता को जानना चाहिये क्योंकि वाणी करण और कार्य का अध्यक्ष, 
जीवात्मा है, इसी प्रकार प्राण विषयक वार्ता भी आती है कि श्रज्ञातात्मा प्राण 
ही शरीर को ग्रहण करके उठाता है, इत्यादि अर्थों को लेकर “प्राण' शब्द को ब्रह्म 
का बाचक न मानने से तिविध उपासना का प्रसंग उपस्थित हो जायगा अर्थात्‌ 
प्राण, जीव और ब्रह्म ये तीन उपास्य देव हो जायेंगे तो उपासना करने वाला 
अन्वेषण करने पर भी न मिलेगा क्योंकि उपासक को उपास्यदेव स्वीकार करने 
पर, उपासक का अभाव हो जाना स्वाभाविक है, इसके अतिरिक्त जीव और प्राण 
आदि धर्मों के आश्रय अर्थात्‌ धर्मी ब्रह्म ही है इसलिये ब्रह्म-प्रकरण में उसके धर्मो 
का प्रसंग भा जाना सर्वथा उचित ही है । साथ ही यहाँ लोकाधिपति लक्षणों का 
वर्णन मिलता है, जो ब्रह्म के अतिरिक्त अन्य का हो ही नहीं सकता, इसलिये 
यहाँ प्राण शब्द ब्रह्म का वाचक निःसन्देह है, इन्द्र, जीव और प्रसिद्ध प्राण का 
बाचक कदापि नहीं हो सकता | एक शब्द के कई अर्थ होते हैं जैसे हरि शब्द 
भगवान विष्णु, इन्द्र, वानर, सिंह आदि कई शब्दों का वाचक होते पर भी, हरि 
शब्द का वाच्य उसी का समझना चाहिये, जिसका वर्णत प्राप्त पसंग में चल 


श्डे 


रहा हो। 

तात्पर्यार्थ :-श्री वेदंव्यासजी ने' ब्रह्म सूत्र के प्रथम अध्याय के प्रथम पाद 
में ब्रह्म के लक्षण एवं परिभाषा का वर्णन करके ब्रह्म को जगत का कारण कहा 
हैं; प्रकृति और जीव को नहीं । जीव और प्रकृति परक्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के 
शरीर हैं और शरीरी अर्थात्‌ अन्तबेर्ती आत्मा, सबका परत्रह्म है। अन्नमय, प्राण- 
मय, मनोमय, विज्ञानमंय कोषों का अन्तर्यामी अन्तरात्मा परवह्म परमात्मा है 
किन्तु जानत्दमय (परंत्रह्म परमात्मा ) का अच्तरात्मा स्वयं आनन्दमय ब्रह्म ही 
हैं । उपनिषदों के ब्रह्म प्रकरण में आये हुये, हिरण्यमय, विज्ञानमय, प्राण, इन्द्र, 
गायत्नीं आदि विशेषण शब्द ब्रह्म के धर्म होने से ब्रह्म के वाचक अर्थ में कहे गये 
हैं अर्थात्‌ ब्रह्म के अर्थ में उनका ग्रहण करना, वेदविदों के अनुकूल' है अत्यथा अर्थ 
करने से श्रुतियों के अश्ुपात से, जनर्थ करने वाले वेदाभिमानियों को पतित होकर 
वेदाधिकार से वडिचत हो जाना रूप दण्ड भोगना पड़ेगा अतएवं बेदव्यासजी 
विरचित ब्रह्म यूत्र के विनिश्चित वाक्‍्यों की अत्नि में कुतकों की आहुति देकर, 
परब्ह्म पुरुषोत्तम भगवान की उपासना करता ही, जीव का स्वरूपानुकूल हृत्य है। 


श्री वेदव्यास कृत ब्रह्म सूत्रान्तर्गत प्रथम अध्याय का प्रथम पाद समाप्त 


रे 


श्री वेदव्यासक्ृत वेदान्त दर्शन (ब्रह्म सूत्र) के 


प्रथम अध्याय का द्वितीय पाद 


सुमुक्षु सुखेन : ब्रह्म ! उपास्यदेव विषयक बार्ता का विनियोग यद्यपि 
आपके द्वारा पूर्ध हो चुका है तथापि संशय के निर्म[लार्थ पुनः प्रश्त करने की 
धृष्टता कर रहा हूँ । प्रभो ! उपास्य देव कौन है ? जिसकी उपासना करने से 
सभी वी उपासना अपने आप हो जाती है, वह जीवात्मा है या परमात्मा है कि 


कोई दूसरा ही है ? 
बेदव्यासजी : सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ ॥१॥२॥१॥ 


व्याख्या :- समस्त वेदान्त वाक्‍्यों में ,जिस प्रसिद्ध परब्रह्म पुरुषोत्तम भग- 
बान को जगत का उपादात कारण बतलाया गया है तथा जो समस्त जगत 
समुदाय का पालक है एवं जिसमें समस्त जगत स्थित रहता है, जो सबका संहार 
करके अपने में ही लीन कर लेने वाला है, वहीं परब्रह्म परमात्मा सबका उपास्य 
देव है । छा० उप० के (सर्व खल्विदं ब्रह्म तञजलानिति शान्‍्त उपासीत) तथा 
अच्य' उपनिषदों के एवं प्रकारेण तदर्थ को बताने वाले मन्त्रों से यही सुनिश्चित 
होता है कि साधक को उपर्युक्त दृंढ़ निश्चय के साथ शान्त चित्त से वेदान्त 
सिद्धान्त स्वरूप परब्रह्म]२ की ही उपासना करनी चाहिये अर्थात्‌ सबका उपास्य देव 
परब्रह्म परमात्मा ही है, जैसे कोई पूछे कि इस भूमण्डल का चक्रवर्ती सम्राट 
कौन है ? उसके चक्रवर्तीत्व का क्या प्रमाण है तथा समस्त प्रजा को किसे अपना 
राजा स्वीकार करना चाहिये ? उत्तर में यही बताया जायगा कि इस भूमण्डल 
के चक्रवर्ती महाराज का असमुक नाम है, इनके चक्रवर्ती राजा होने का यही 
प्रमाण है कि पृथ्वी के समस्त राजे-महाराजे एक मत' होकर, इन्हें चक्रवर्ती महां- 
राजा स्वीकार करके स्वयं इनके आधीन. बने रहते हैं | प्रजा का पुत्रवत भरण, 
पौषण, संरक्षण और रंजन करने के कारण सारी प्रजा अमुरक्तपुर्ण इनकी ही 
उपासना करती है। ठीक इसी प्रकार समस्त वेदान्त वाकयों से वेद्य परब्रह्म, 
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अपने अनन्त कल्याण गुण गण. निलयत्व के कारण चरांचर जगत के उपास्थ देव 


हैं । 


मुसुक्ष सुखेन अतिप्रश्न ; भगवन्‌ ! छान्‍्दो० उप० में उपास्य देव को 
मनोमय, प्राणस्वरूप शरीर संयुक्त कहा गया है, जो जीवात्मा के लक्षणों एवं 
विशेषणों के सवंथा अनुकूल है अतएव. जीवात्मा को ही ब्रह्म मान लेने से उत्त 
प्रकरण की संगति में कोई विरोध तो नहीं उत्पन्न होगा ? 


वेदव्यासजी : विवश्लितगुणोपपतेश्च ।॥१॥२।२॥ 


व्याख्या : छाल्दों७ उप० (३१४२) में उपास्य विषयक वार्ता की उप- 
लब्धि इस प्रकार है कि वह मनोमय है, प्राण स्वरूप है, शरीर स्वरूप है, प्रकाश- 
मय हैं, सत्य संकल्प आकाश के समान महान और व्यापक है, सर्वकर्मी, सर्वकाम 
(पुर्णंकाम) रुवंग्ध और सर्वरस है तथा समस्त संसार को, बाहर-भीतर अर्थात्‌ 
सब ओर से व्याप्त करते वाला वाणी रहित संध्रम शून्य (अखंड ज्ञानैक रूप) 
है । इस प्रसंग में जो उपास्य देव के गुण एवं लक्षण कहे गये हैं. वे सब के 
सब परब्रह्म में ही प्रतिष्ठित हैं, जीवात्मा में त हैं और व संगति ही सिद्ध होती । 
ब्रह को मनोमय, प्रणस्वरूप एवं शरीर से संयुक्त कहना भी ब्रह्म महत्ता के 
प्रकट करने के लिये है। चराचर जगत के मन को, मनन करने की शक्ति, 
परब्रह्म की शक्ति व प्रेरणा से प्राप्त होती है इसलिये बहू मन का मन है, प्राण- 
धारियों के श्राणों को, प्राणित करते की शक्ति भी परब्रह्म की शक्ति व प्रेरणा से 
मिलती है इसलिये बह प्राण का भी प्राण है, सम्पूर्ण जगत अर्थात्‌ परा-अपरा से 
संयुक्त यह दृश्य, परब्रह्य का शरौर हैं अतएव सबके अन्तर्यामी आत्मा परबह्म 
को मनोमय, प्राण स्वरूप इत्यादि कह देना अनुचित नहीं है अपितु युक्तिसंगत 
है, इसलिये सबके उपास्य देव परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान ही हैं जैसे पंचमहाभुत, 
पृथ्वी, अप, तेज, वायु, आकाश हैं, ये सब पृथक-पृथक हैं किन्तु प्रत्येक में पांचों 
तत्व हैं इसलिये आकाश को वायु, अग्नि, जल, पृथ्वी से युक्त कहने में कोई असं- 
गति हो सकती है क्या ? ठीक इसी प्रकार परबहाय परमेश्वर से उत्पन्न होने वाले 
सारे प्रकृति वा प्रकृति-विकृृत तत्व हैं, उनका अन्तवेर्ती आत्मा भी परमात्मा ही 
है अतएंव परब्रह्म 'स्वेनामा' है, उन्हें मनोमय, प्राणमय विशेषणों से युक्त करना 
उन की महिमा का द्योतक है । 
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मुमुक्ष, मुखेन प्रतिप्रश्न : प्रशों | उपर्युक्त वार्ता की संपुष्टि. परक क्या 
कोई अच्य युक्ति भी है ? 


वेबव्यासजी : अनुपपत्तेस्तु न शारीरः ॥१॥२।३॥ 


व्याख्या : उपासक को उपास्य देव की जो महिमा-गरिमा सम्बन्धी विशे- 
घण, सत्य संकल्प-सव॑व्यापक, सर्वात्मा, स्वसामथ्य॑ इत्यांदि बताये भये हैं, वे गुण 
जीवात्मा में नहीं दृष्टिगोंचर होते अतएव उपास्य देव जीवात्मा कद्मंपि नहीं हो 
सकता । वह तो उपासक के आसन को ग्रहण करने वाला स्वभाव सिद्ध है इस 
लिये अनगल आशंका कभी नहीं करनी चाहिये जैसे पिता के आंशिक लक्षणों का 
प्रमाण बेद व॑ लोक में प्राप्तकर कोई पुत्र को उपास्य मानने का आग्रह करे तो 
उस हठधर्मी की वार्ता सर्वधा अमाव्य होगी, कोई विद्वान पुत्र को सेव्य मावता 
स्वीकार नहीं करेगा अपितु नरका्णंव में व्यस्त होने का सरल साधन बताकर, 
अज्ञानियों को ज्ञाननेत्र प्रदान करेगा । 


मुमुक्षु घुलेन प्रतिश्रश्न : मुने ! उपास्य देव परब्रह्म हैं, जीवात्सा नहीं, 
इसे प्रकारान्तर से पुनः प्रपुष्ट करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : कमेकतृ व्यपदेशाच्च १॥२४४॥७ 


व्याद्या छान्दो० उप० में कहा गया है कि सर्वकर्मा सर्वात्मा इत्यादि 
विशेषणों से वर्णित परब्रह्म ही हमारे हृदय में रहने वाला हमारा आत्मा है, मृत्यु 
के पश्चात्‌ यहाँ से उत्कमण कर, अविरादि मागे द्वारा परम धाम में पहुंचकर, 
इसी आत्मा को अपनी उपासना के अनुसार प्राप्त करूंगा । इस प्रकार पूर्वोक्त 
परत्ह्म पुरुषोत्तम भगवात को परम प्राप्य अर्थात्‌ प्राप्त करने योग्य तथा 
जीवात्मा को प्राप्ति करने वाला बताया गया है इसलिये परब्रह्म परमेश्वर को 
उपास्य देव और जीवात्मा को उपासक मानता श्रुति सिद्धान्त के सर्वेधा अनुरूप 
है, जैसे इन्द्र और इस्द्र के आधीन देव समुदाय में इन्द्र को सुरेश्वर कहकर, देवों 
को उपासक और इन्द्र को उपास्य देव॑ मानना ही संगत हैं, वैसे ही ब्रह्म और 
जीव का सदा सेव्य हर सेवक सम्बन्ध सहज है। 


मुमुक्षु सुख्ेत् प्रतिप्रश्नः प्रभो ! प्रकारात्तर से परबह्म ही उपास्य देव हैं 
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इस कथन कौ पुष्टि करने कौ कृपा हौ । 
बेदव्यासंजी : शब्द विशेषात्‌ ॥१।२१५॥ 

व्याख्या : छात्दो? उप में कहा गया है कि यह मेरे हृदय में रहने वाला 
अन्तर्यामी आत्मा हैं, यह ब्रह्म हैं। इस कथन में एप:” (यह) आत्मा' तथा 
“ब्रह्म ये प्रथमाव्त शब्द उपास्य देव के लिये कहे गये हैं और 'मे' (मेरा) यह 
धठयन्त पद पृथक रूप से जीवात्मा के लिये प्रयुक्त हुआ है, इस प्रकार दोनों के 
प्रयोग में आये हुये, शब्दों में स्पष्ट रूपेण भेद है, जिससे यह सिद्ध होता है कि 
उपास्य देव, उपासक जीवात्मा से सवंथा भिन्न हैं इसलिये जीवात्मा को उपास्य 
देव नहीं माता जा सकता, जैसे अज्भों को उपासक व अज्भी को उपास्य देव 
मानता ही स्वरूपानुकूल हैं । अद्धी चेतन व अज्भ जड़ हैं। जड़ जगत का उप- 
योग चेतन जगत की सेवा के लिये ही है अतएव अज्ज को उपास्य नहीं माना जा 
सकता । इनके वर्णन में भी चेतन के लिये अयम्‌ और जड़ के लिये इदम्‌ शब्द 
का प्रयोग होने से स्वाभाविक भेद है, वैसे ही जीवात्मा और परमात्मा के विषय 
में उक्त सिद्धान्त को ही सहज सिद्ध मानना चाहिये । 


मुमुक्षु मुखेन : इसके अतिरिक्त यदि जन्‍्य प्रभाण हो तो उसे बताने को 
कृपा हो । 


वेदव्यासजी : स्मृतेश्च ॥१॥२॥६॥ 


व्यास्या : श्रीमझगवत गीता आदि स्मृति ग्रन्थों से भी उपास्य और उपा- 
सक का भेद सिद्ध होता है जैसे गीता(१२।८)तथा(५।५) में स्पष्ट स्वयं भगवद्‌ 
बाणी है, “हे पार्थ ! तुम मुझमें ही मन और बुद्धि को लगा दो, जिसके परिणाम- 
स्वरूप तुम मुझे ही प्राप्त करोगे, इसमें संशय अणुमात् भी नहीं है । 

जो पुरुष अन्‍्तकाल में मेरा स्मरण करता हुआ, शरीर परित्याग करता है, 
वह मेरे स्वरूप को प्राप्त कर लेता है, इसमें कुछ भी संशय नहीं है ।'' 

जैसे, पापमूति अजामिल, यवन, गणिका आदि नेअस्त में पुरुषोत्तम भगवान 


का स्मरण करके परम पद कौ प्राप्ति की है, वैसे ही कोई भी पर्रह्म परमात्मा 
का स्मरण करके, अच्युतधाम की प्राप्ति कर सकता है, इसमें कोई संदेह नहीं है । 


सुसुक्ष सुखेन प्रतिप्रश्न; प्रभों ! छात्दो० उप० में उपास्य देव को हृदय में 
स्थित एक देशीय कहा गया है तथा अन्य मन्त्र में उसे सरसों और साँवा धान्‍्य' 


श्द 


से भी छोटा बताया गया है अतएवं ऐसी अवस्था को प्राप्त, उस उपास्य देव को 
परब्रह्म कैसे माना जा सकता है । 


वेदव्यासजी : अ्कौकस्त्वात्तदृव्यपदेशाच्च नेति चेन्न 
तिचय्यत्वादेव॑व्योम्वच्च ॥१२७॥१ 


व्याख्या : परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान सर्वव्यापकत और सर्वात्मा होने से 
आकाशवत्‌ सवंत्र हैं अतएव प्राणियों के हृदय में भी स्थित हैं इसलिये अपेक्षाहृत 
ऐसा कहने से, उन्हें एक देशीय तथा छोटा नहीं कहा जा सकता, इसी प्रकार 
सरसों व साँवा के समान कहकर परब्रह्म की सूुक्ष्मता अर्थात्‌ सभी छोटे-बड़े प्राणी- 
पदार्थों में भीतर-बाहर व्याप्त होने की शक्ति का परिचय देने की अपेक्षा से ऐसा 
उक्त छान्‍्दो० उप० के प्रसंग में कहा गया हैँ न कि परब्रह्म को एक देशीय और 
छोटा बतलाने के लियें, अतएव जो सबसे बृहत्‌ तथा सबको बृहत्‌ बनाने वाला 
ब्रह्म है, उसी को यहाँ अपेक्षाकृत हृदयस्थ और साँवा-सरसों के समान बताया 
गया हूँ । जैसे लोक में यह कहा जाता है कि ये महाराज गरीबों के यहाँ जाकर, 
गरीब वनकर रहते हैं अर्थात्‌ उनका मज्जन, अशन शयन उत्तकी गरीबी का 
प्रत्यक्ष दर्शन कराता है, वे इतने छोटे हैं कि अपने छोटों के हृदय में प्रवेश कर 
रहते हैं, इसका अर्थ यह नहीं है कि राजा गरीब और सबसे छोटा है इसलिये' उसे 
राजा नहीं कह सकते अपितु सही अर्थ राजा की महानता का द्योतक है कि राजा 
होते हुये भी गरीबों के यहाँ का सत्कार नगष्य वस्तुओं के द्वारा किया जाने पर 
भी बड़े प्रेम से वह ग्रहण करता हैं, कितता सरल, निरभिमानी और प्रजा प्रेमी 
है । छोटे मनुष्य भी उन्तसे अपने वच्चुओं के समान मिल सकते हैं, अपनी प्रभुता 
व महिमा का स्मरण नहीं रखते इसलिये छोटों को भी प्राणों से प्यारे है तथा 
सबके ह॒ंदय के सम्राट हैं। 


ब्रह्मा से सूक्ष्म कुछ नहीं है तथा उससे बड़ा भी कोई नहीं है इसलिये अपरि- 
छिन्न है, सबको बाहर भीतर से आवृत्त किये हुये है, अस्तु, यहाँ कहे गये उपा- 
स्यदेव परब्रह्म परमात्मा ही है | 


मुसुक्ष सुखेन :-मुने ! परब्रह्म परमात्मा सबके हंदय में स्थित होते हुये 
भी, प्राणियों के सुख-दुःख से अलिप्त बना रहता है, ऐसा क्‍यों ? 


र्द्ै 


: बेदव्यासंजी : सम्भोगप्राप्तिरिति चेन्न वैशेष्यात्‌ ॥१२८॥। 


व्याख्या : जीवात्मा से परमात्मा में विशेषता का दर्शन होता है, अषपने' 
वेशिष्ट्य और वेलक्षण्य से परब्रह्मा पुरुषोत्तम भगवान जीवात्मा के साथ हृदय 
गुफा में रहने पर भी, उसके समान सुख-दु,ख से अभिभूत नहीं होते क्योंकि पर- 
मात्मा सें कर्तापत का अभाव, फलोशा के बीज की अग्राष्ति, आसक्तिहीतता सहज 
है, वहसाक्षी मात्र है किच्तु जीव में कतूं भाव, फलेच्छा और बासक्तिका अदर्शन नहीं 
होता इसलिये जीव अपने किये गये कर्मो करे अनुसार सुख्च-दुःख भोगता है किन्तु 
अंसंग होने से परमात्मा, जीवों की तरह सुख-दुःख का अनुभव नहीं करता जैसे 
सूर्य की सकाशता से सभी मनुष्य मुनि, देवादि कर्म करते हैं परन्तु यूयं माल 
साक्षी होने से, जीवों के पुण्य और पापमय कर्मों से सदा अलिप्त बता रहता है 
एवं रणभूमि, दोतों दलों के हार-जीत से असंग रहकर, सुखी-दुखी नहीं 
होती, इसी प्रकार परब्रह्म अपती विशेषता के कारण, जीवात्मा की भांति सुख- 
दुःखादि इन्दों से लिप्त नहीं होता । 


सुसुक्ष सुखेन : मुने ! उपर्यक्त प्रकरण में यह सिद्धान्त संप्राप्त हुआ कि 
परबह्म परमेश्वर में भोक्तापन नहीं है किन्तु वेदान्त-वर्णियों द्वारा कहीं-कहीं पर- 
बहा पुरुषोत्तम भगवात को भोक्ता भी कहा गया है अतएवं वहां किसी अन्य के 
लिये भोक्ता कहा है या उसका प्रयोग किसी दूसरे अर्थ के लिये है, समझाने की 
कृपा हो । 


वेदव्यासजी : अत्ता चराचरप्रहणात्‌ ॥॥११३।द॥। 


व्याख्या : कठोपनिषद में कहा गया है कि संहार बेला में जिस परब्रहा 
परमेश्वर के, ब्राह्मण और क्षत्रिय से लेकर, समस्त चराचर समुदाय भोजन 
बन जाते हैं और सर्व॑संहारकारी मृत्यु शाक, चटनी आदि व्यज्जन बन जाता हैं, 
उस परसात्मा' के विषय में कोई क्या कह सकता है अर्थात्‌ वह जहां और जैसा 
है, कौन जानने में समर्थ हों सकता है अतएवं उक्त श्षुति में जीवों के साथ हृदय 
में रहकर, उनके समान सुख-दुख भोगने के कारण, परब्रह्म परमात्मा को 'भोक्ता' 
नहीं कहा गया है । संहार काल में स्थावर-जंगम' जगत के समस्त प्राणियों को 
अन्न की भाँति उबरीक्ृत्य करने के कारण ही उन्हें भोक्ता कहकर सांकेतिक भाषा 


क्े० 


में सबको अपने में विलीत करना रूप वैभव का दर्शन कराना ही श्रुति का अभीष्ट 
है जैसे, भागवत में भगवान कृष्ण को दावार्नि को पीने वाला कहा गया है, 
इसका यह अर्थ नहीं कि वे रोज अग्नि का भोजन करते थे अपितु स्वजतों के 
रक्षकत्व गुण एवं अग्नि ज्वाला को उदर में रखकर शान्त कर देने से, उनकी 
शक्ति के आचित्य का दर्शन कराया गया है। 


सुमुक्ष, सुखेन : प्रभो ! उपर्यक्त प्रिद्धांत की सम्पुष्टि के लिये क्या कोई 
अन्य युक्ति भी है ? 


वेदव्यासजी : प्रकरणाच्च ॥१॥२१०॥ 


व्याख्या : कठोपतिषद के उक्त (१५२१५) मत्त्र के प्रथम बीसवें मन्त्र से 
चौबीसवें मन्त्र तक परब्रह्म का ही प्रकरण कहा गया है। ब्रह्म स्वरूप का निरू- 
पण, ब्रह्म ज्ञान का महत्व बताकर, ब्रह्म को जातने या ब्रह्म-प्राष्ति का उपाय 
परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की कृपा को ही बताय गया है, तत्पश्चात्‌ उक्त पच्ची- 
सबें मन्त्र में भी परब्रह्म' परमात्मा को जानना अत्यस्त दुलंभ कहा गया है जो 
पहले से चले आते हुए प्रकरण के अनुरूप है इसलिये पूर्वापर प्रसंग का परिशीलन 
करने से यही सिद्ध होता है कि चराचर जगत को ओदन तथा काल को शाक या 
चटनी बनाकर, उदरीक्षृत्य करने से परब्रह्म को भोक्ता कहा गया है जैसे, अच्छा 
राजा अपनी प्रजा पर, कर्मानुसार निग्नह-अनुग्रह करता है जिसे प्रजा दुख वा सुख 
के रूप में भोगती हैं परन्तु राजा उस सुख-दुख का अनुभव नहीं करता किन्तु करुणा 
एवं मैत्री भाव से युक्त राजा जब कभी प्रजा के सुख-दुख का अनुभव अपने हृदय 
में करता है, तब लोग कहते हैं कि महराज दुखी हैं, सुथी हैं, अस्तु, जैसे यहां 
वास्तव में प्रजा ही सुख-दुखादि का अनुभव करती है, राजा नहीं, वैसे ही जीवात्मा 
भ्ोक्ता हैं, परमात्मा नहीं किन्तु सृष्टि उदरीक्ृत्य करने से, ब्रह्म को भोक्ता 
इसी प्रकार से कहा गया है जैसे राजा प्रजा के पाप-पुण्य का भोक्ता नहीं है तथापि 
जीव समुदाय के सुख-दुखादि को हृदयज़म करने से महाराज को लोग दुखी व 
सुबी कहते हैं । 


झुसुक्ष सुंखेन : ब्रह्म ! कठोपनिषद (१३१) वाली श्रुति में ऋत को 
पीने वाले, अर्थात्‌ कर्म फल भोगने वाले, छाया और धूप के समान दो भोक्ता 


३१ 


हैं अतएव आपके कंथवानुसार परब्ह्मा, कमे फल को भोगने वाला नहीं है, तो 
उक्त दो भोक्‍ता कौन-कौन हैं ? 


वेदव्यासजी : गुहां प्रविष्टा वात्मानौ हि तदृर्शनात्‌ ॥१॥२॥११॥ 


व्याख्या : हृदय रुप गुहा में प्रविष्ट होने वाले जीवात्मा और परमात्मा ही 
हैं जिसका प्रमाण अन्य श्रुति वाक्यों से सिद्ध किया जा सकता है। परमात्मा 
घूपवत्‌ है अर्थात्‌ अखण्ड ज्ञानैक रस हैं इसलिए उसमें भोग, कामना, आसक्ति, 
कतृ त्वाभिमान, भोक्तत्वाभिमान, ज्ञातृत्वाभिमात और फलाकांक्षा नहीं है किल्तु 
अपने अज्जुभूत समस्त देवताओं के रुप में यज्ञ भोक्ता है और सर्वे प्राणि समुदाय 
के अस्तरात्मा होने से साक्षितया भी भोक्ता है परन्तु भोक्ता होते हुए भी पर- 
सात्मा निलिप्त अर्थात्‌ असंग होने के कारण अभोक्ता ही है इसलिये परब्रह्म को 
कर्म बाँध नहीं सकते । जीवात्मा छाया के सदुश है अर्थात्‌ अल्प प्रकाश (अल्प 
ज्ञान) वाला है, अज्ञान के अन्धकार का बॉहुल्य होने से वह अपने को कर्त्ता- 
भोक्ता मानकर) कमसिक्त तथा फलाकांक्षी की मूर्ति बन गया है इसलिये उसे 
कर्म बाँधते हैं, जिससे ब्विताप की अग्नि में सदा जला करता है। जीवात्मा 
परमात्मा सत्य को पीने वाले इसलिये कहे गये हैं कि परमात्मा असंग की सत्यता 
को ग्रहण करने वाला है अर्थात्‌ साक्षीमात्र होकर, जीव के कर्मों को देखता 
है अतएव वह अपने सत्‌ स्वरूपानन्द का अनुभव करता है किन्तु जींवात्मा अपने 
किये हुये कर्तापन के अभिमान से संयुक्त कर्मों के फल को भोगना चाहता है 
इसलिये वह अपने किए हुये, कर्मों के फल को यथार्षतया सत्य स्वरूप न्याय से 
ग्रहण करता है अर्थात्‌ सत्य को ही पीता है जैसे कारागार में कैदी भ्ली रहंते हैं 
और कारागार के मालिक तथा कर्मचारी भी किन्तु अपराधी दण्ड भोगते हुये 
कालक्षेप करते हैं और कारागार में बन्द करने वाला मुखिया तथा कर्मचारी 
साक्षी रूप से कैदियों के दु:ख को, देखना रूप दृष्टिभोग बिना आसक्ति के करते 
हुये समय व्यतीत करते हैं, जिस प्रकार कर्मचारियों की देख-रेख में ही दंडी-दंड 
का उपभोग करते हैं, उसी प्रकार परमात्मा के साथ रहने से ही जीव सुखदुःखादि 
भोगते में समर्थ हो सकता है, बैसे ही जीवात्मा और परमात्मा को भोक्ता कहने 
का रहस्याये हृदयज़्म कर लेना चाहिये । 


मुसुक्ष, मुखेन ; उपर्यक्त कथन की सिद्धि के लिये क्‍या दूसरा कारण भी हो 


ड्र्र्‌ 


सकता है, प्रभो ? 
वेदव्यासजी : विशेषणाच्च ॥१॥२॥१२४ 


व्याण्या : उपर्पुक्त उपनिषद के मन्‍्त्रों में, जीवों के भवसागर संतरण 
हेतु परबरह्म परमात्मा को ही उपाय और अभय प्रदाता बातया गया 
है इसके बाद रथ के रूपक में जीवात्मा को रथी और रथ के द्वारा गल्तव्य 
स्थान, परब्रह्म स्वरूप परमधाम कहा गया है, इस प्रकार जीवात्मा और पर- 
मात्मा को पृथक-पृथक विशेषणों से युक्त बताकर, यही सिद्ध किया गया है कि 
हृदय-गुहा में भ्रविष्ट होने वाले जीवात्मा और परमात्मा ही हैं, अन्य नहीं जैसे 
शंकर दत्त और गणेशदत्त इस गुफा में भजन करने के लिये अपना निवास बना- 
कर सदा रहते हैं यदि उनकी दिनचर्या या जीवनी में जहाँ उतका ताम न लेकर 
सर्वनाम व विलेषणों से उनका संकेत किया गया हो, वहाँ अन्य की जीवनी व 
चर्या ग्रहण करना मोह मूलक है । 


भुसुक्ष, घुखेन : मुने ! परब्रह्म पुरुषोत्तमु भगवान की प्राप्ति हृदय में 
होती है अतएव उसे हृदय में स्थित कहना संगत है किल्‍्तु छान्‍दो ० उप० में कहा 
गया है कि यह नेत्र में जिस पुरुष का दर्शन हो रहा है, उसे निश्चय करके ज्ञान 
का विषय बनाना चाहिये, यही आत्मा है, यही अमृत है, यही अभय है और यही 
ब्रह्म है, अतः यहाँ नेत्रान्तरगत कौन सा पुरुष है, जानने की जिशञासा हो रही 


हैँ 
वेदव्यासजी : अन्तर उपपत्तेः ॥१॥२१३॥॥ 


व्याख्या ; जो नेत्र में दिखाई देने' बाला यह पुरुष है, वह ब्रह्म ही है, ऐसा 
मानने से ही पूर्वापर के सिद्धान्त में विरोध नहीं उत्पत्न होगा अर्थात्‌ संगति 
बैठ जायेगी । नेत्र में दिखाई देने वाला यह दृश्यमान जगत रूप पुरुष है, जो 
परब्रह्म का कार्य होने से ब्रह्मात्मक है इसलिये यह ब्रह्म ही है, अवश्यमेव सूक्ष्म 
चिदचित्‌ विशिष्ट परबव्रह्म परमेश्वर से स्थूल चिदचित्‌ विशिष्ट बनने वाला 
अपरबह्या रूप जगत ब्रह्म ही है । सर्व खल्विदं ब्रह्म' इत्यादि श्रुति वाक्य इसके 
प्रमाण हैं अथवा “ये एपोडक्षिणि पुरुषों दृश्यत एप आत्मेति” कहकर आचार्य 
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का यह भाव होगा कि «जो यह नेत में पुरुष दिखाई पड़ता है” यह नहा ही 
है अर्थात्‌ परमात्मा का नाम ह॒बीकेश भी है, जित्रा उसकी शक्ति व प्रेरणा से 
इन्द्रियाँ कुछ करने में समर्थ नहीं होती अतएव नेत्रेन्द्रिय तथा नेत्र देवता सूर्य को 
अपने कार में लगाने वाला जो पुरुष नेत्न में विवेक दृष्ट्ूया दिखाई पड़ रहा है, 
वही ब्रह्म है, इस प्रकार से यह भी निश्चय होता है कि सभी इन्द्रियों को अपने 
अपने कार्य में सक्षम होते की शक्ति, जिस हषीकेश से प्राप्त होती है, वह ब्रह्म 
ही है । नेत्रों में पड़ने वाले प्रतिबिम्ब व जीवात्मा को यहाँ ब्रह्म नहीं कहा गया 
है जैसे, सूर्य मण्डल में सूर्य का अन्तव्॑ती आत्मा ब्रह्म है, ऐसा कहा गया है, वैसे 
ही यह नेत्र में दिखाई देने वाला पुरुष ब्रह्म है, बताया गया है । 


मुमुज्ष, मुखेन : प्रभो ! यहाँ ब्रह्म को तेत्र में दिखाई देने वाला पुरुष क्यों 
कहा गया है, वह एक देशीय तो नहीं ? 


वेदव्यासजी : स्थानादि व्यपदेशाच्च ॥॥१२३१४॥ 


व्याख्या : वेद वाक्‍्यों में ब्रह्म को समझाते के लिये स्थात-स्थान पर, उसके 
स्थान, नाम, रूप आदि का वर्णन, पर्याप्त रुप में प्राप्त होता है जैसे, बृहृदारप्य- 
कोपनिषद्‌ सें ब्रह्म को प्रृथ्वी जादि अनेक स्थानों में स्थित बताया गया है, अत- 
एवं उपर्युक्त वर्णन में ब्रह्म को नेत्र में दीखने वाला पुरुष कहने से कोई अनुचित 
नहीं हुआ क्योंकि ब्रह्म सर्वत्र है और निलिप्त है, वह नेत्न-पीडा एवं नेत्न में डाली 
जाने बाली घृत आदि वस्तुओं से प्रभावित नहीं होता, ये सब वस्तुयें आँख की 
पलकों में ही रह जाती हैं, ब्रह्म का स्पर्श नहीं कर सकतीं जैसे विषई पुरुष के 
हृदय में ज्ञान का स्पर्श नहीं होता अथवा जैसे आकाश सर्वत्र रहने पर प्री 
किसी के दोष-गुण व परिणाम से सदा अलिप्त बना रहता हैँ, वैसे ही ब्रह्म “ 
विषयक वार्ता को समझो । 


मुमुक्ष, सुखेन : मुने ! उपयूक्त वार्ता को दृढ़ करने के लिये कोई दूसरी 
युक्ति का प्रयोग कृपा कर करें। 


वेदव्यासजी : सुखविशिष्टाम्िधानादेव च ॥१॥२४१५७ 


व्याख्या : उक्त प्रकरण में नेत्नवर्ती पुरुष को अमृत, अभय और ब्रह्म 


३५ 


कहा गया है तथा आकाश की भाँति सूक्ष्म संवव्यापी और आनांदमय भी सांके- 
तिक उपलक्षणों द्वारा निरूषित किया गया है अतएव उपर्युक्त विशेषण ब्रह्म में 
घटने के कारण आँख में दीखने वाला पुरुष ब्रह्म ही है, जैसे एक झोपड़ी में बैठे 
हुये पुरुष को देखकर, सामुद्रिक विद्या जानने वाले त्रिकालज्ञ ज्योतिषिओं से वह 
पुरुष सम्पूर्ण राजलक्षणों से युक्त राजसिहासनासीव राजा ही है, ऐसा कहा 
जाने पर लोग उसे राजा ही स्वीकार करते हैं, उसके राजा होने में लोगों को 
कोई भ्रम नहीं उत्पन्न होता है, वैसे ही ब्रह्मविदों एवं श्रुतियों के कथनानुसार 
नेज्नान्तव॑र्ती पुरुष को ब्रह्म मानता भुमुक्षुओं के स्वरूपोलुरुष है । 


भुमुक्ष, सुखेन : मुने ! उक्त युक्ति के जतिरिक्त यदि कोई युक्ति वर्तमान 
प्रसंग की पुष्टिकारिका हों तो, उसे कहने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : श्रुतोषनिषत्कगत्यपिधानाउच ॥१।२१६॥ 


व्याख्या : इस प्रसज्भ के अन्त में नेत्नाल्तव॑र्ती पुरुष के ज्ञानाधिकारी की गति 
वही बताई गई है, जो एक ब्रह्मवेत्ता की कही गई है अर्थात्‌ फल श्रुति में उसे 
पुनरावर्ती रहित परम धाम की प्राप्ति कही गई है अतएव नेत्नान्तवेर्ती पुरुष ब्रह्म 
ही है, यह कथन भली भाँति सिद्ध हो जता है जैसे सर्वत्र व्याप्त आकाश की 
पृक्ष्मता और महानता को जानने वाले कोई व्यक्ति विशेष कहें कि इस घट में 
दीखने वाला जो अवकाश हू, वह महान भूताकाश ही है, तो इसमें संशय करने 
की कौन सी वार्ता हैं। 


मुमुक्ष, मुखेन प्रतिप्रश्न ः-प्रभो ! यदि इस प्रसंग में नेत्न में दीखने वाले 
पुरुष को नेत्वाभिमानी देवता या जीवात्सा के अर्थ में प्रहण कर लिया जाय तो 
कौन सी आपत्ति आड़े आ सकती है ? 
वेदव्यासजी : अनवस्थितेरसम्भवाच्च नेतरः ॥१।२१७ 0 


व्याख्या : छाया पुरुष या प्रतिविम्ब नेत्र में स्बंदा निवास नहीं करता 
क्योंकि किसी पुरुष के सम्मुख आते पर ही, उसका अतिबिस्ब॑ नेत्र में पड़ता है; 
अन्य समय असम्भव है । । इन्द्रिय' देवता भी जिस' समय नेत्र किसी रूप को अपना 
विषय बनाते हैं, उस समय सहायक रूप में नेत्र में रहते है और सोते समय तथा 
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अविंपयावस्था में नहीं एवं जीवात्मा भी जिस समय, जिस इन्द्रिय विषय को 
ग्रहण करता है, उत्त समय उसी के साथ रहता है, एक साथ सब इच्द्रियों द्वारा 
उनके विषयों को तहीं ग्रहण कर सकता इसलिये सदा नेत्न में निवास नहीं कर 
सकता | अंत: इन तीचों की निरन्तर स्थिति नेत्न में नहीं पाई जाने के कारण, 
इन्हें तेत्नान्तवंर्ती पुरुष नहीं कह सकते, दूसरे जो ब्रह्म के अमृतादि विशेषण कहे 
गये हैं वे गुण व विशेषण अन्य किसी में हो ही नहीं सकते, अतएव उक्त युक्तियों 
द्वारा नेत्राल्तवंर्ती पुरुष को ब्रह्मविद्‌, ब्रह्म ही बतलाते हैं जो स्वंधा उचित है जैसे 
देवदत्त के घर में समयानुसार लोग-आते जाते हैं परच्तु किसी के पूँछने पर यही 
कहा जाता है कि इस भवन में रहने वाले पुरुष का ताम देवदत्त है, वह सदा यहीं 
रहता हैं और यहू उनका स्वयं का मकात है । 


सुसुक्ष सुखेन : प्रभो ! श्रृतियों में जैसे स्थान-स्थानः पर, ब्रह्म स्थिति का 
तिर्देशन किया गया है, वैसे ही और अधिदैव तथा अधिश्रुतादि में ब्रह्म-व्याप्ति का 
निरूपण करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : अन्तर्यास्यधिदेवादिषु तडर्मव्यपदेशात्‌ १ ११२१८ ।॥। 


व्याख्या : बृहदारण्यकोपनिषद में श्री याज्ञवल्क्थ जी ने उद्दालक ऋषि से 
कहा कि किसी के जानने में न आने वाला किस्तु सबको जो जानने बाला है, 
किसी के नेत्र का विषम न बनते वाला है परन्तु जो सबको देखता है, जो किसी 
के श्रवण का विषय न बनने वाला है तथापि सब कुछ सुनने वाला है, जो किसी 
के मनन में न आने वाला है परन्तु स्वयं सब का मतन करता है इत्यादि चमत्कारों 
से युक्त वह सबका और तुम्हारा आत्मां अन्तर्मामी अमृत है और-और जो 
विशेषण वहाँ कहे गये हैं वे सब. के सब ब्रह्म में ही घटते हैं, जीवात्मा में नहीं 
अतएवं समस्त अधिदैविक और अधिभौतिक वस्तुओं का अच्तर्यामी होने से उपर्युक्त 
प्रकरण में नेत्र में दीखने वाला पुरुष ब्रह्म ही सिद्ध होता है, ब्रह्म के अतिरिक्त 
जीवात्मा का अन्तर्यामी अन्य कोई नहीं हो सकता । इन्द्रिय, देवता और जीवात्मा 
के अन्तर्यासी व प्रकाशक, परब्रह्म को मानने से ही संगति ठीक बैठती है जैसे 
जादूगर अपने बनाये जादु के मर्म को भलीं-भाँति समझता है किस्तु दर्शक उसके 
चमत्मकारपूर्ण व्यवहार को समझने से अछूते ही रहते हैं, जादुगर जैसे अपने 
विनिर्भित असत दृश्यों का कर्ता अपने चित्त को बनाकर, चित्त को दृश्यों में 
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लगाये रहता है, वही दृश्यों के आदि-मध्य और अन्त का साक्षी एवं अन्तर्यामी 
है, उसी प्रंकार परबह्म परमात्मा अपने बनाये समस्त अधिदेविक और अधि- 
भौतिक जगत के कर्ता हैं और सबके आदि मध्य ओर अन्त में होने से ही सृष्टि, 
सृजन, संरक्षण और संहार की लीला उनसे होना संभव है, वही सबके अन्त्व॑न्ती 
आत्मा हैं अतएव वह परब्रह्म परमात्मा सबके बाहर-भीतर समात रूप से जो 
व्योप्त हैँ, बह ब्रह्मा ही है । 


सुसुक्ष सुखेत : मुने ! अभी तक आपने विधि मुख से यह वार्ता सिद्ध कर 
दी कि अन्तर्यामी ब्रह्म ही है, अब कृपा कर निषेध मुख से यह सिद्ध करने की 
कृपा हो कि अव्यक्त जड़ प्रकृति अन्तर्यामी नहीं हो सकती अतएुवं वह जगत का 
कारण भी नहीं हो सकती । 


वेदव्यासजी : न च स्मातंसतद्धर्माभिलापात्‌ ।। ११२१७ ॥। 


व्याख्या :-सांख्य स्मृति से प्रतिपादित प्रधान अर्थात्‌ जड़ प्रकृति भी' अच्त- 
यामी नहीं हो सकती क्‍योंकि वहाँ जड़ प्रकृति के धर्मों का विवेचत अन्तर्यामी के 
लिये नहीं किया है अपितु महाचेतन' परजह्म पुरुषोत्तम भगवान के धर्मोंका 
विस्तारपुर्वंक वर्णन किया गया है अतएव वहाँ कहा हुआ “अच्तर्थाम्री” विशेषण 
जड़भूता प्रकृति के साथ नहीं जोड़ा जा सकता क्योंकि अन्तर्यामित्व का्य॑ चेतन का 
हाँ “जड़ का नहीं” इसलिये सिद्ध होता है कि इस प्रसंग में अन्तर्यामी के ताम से 
परब्रह्म परमात्मा का ही वर्णन किया गया है जैसे, रामदेंव नाम के पंडित 
ल्िकालज्ञ हैं, सबके भीतर की बात जान लेते हैं, इस कथन से यह अर्थ नहीं 
लगाना चाहिये कि रामदेव पंडित के हाथ-पैर आदि त्तिकालश् हैं, यदि ऐसी ही 
बात सत्य हो तो मृत्यु के पश्चात्‌ रामदेव के निष्णाण शरीर संघात में भी ज्ञान 
होना चाहिये किन्तु ऐसा होता नहीं, अस्तु, ज्ञान कार्य चेतन आत्मा का है, अचेतन 
का नहीं । 

मुसुक्ष, सुखेतः मुने ! प्रकृति जड़ हैँ इसलिये अन्तर्यामी उसे नहीं मान 
सकते किन्तु जीवात्मा को तो मान सकते हैं ? क्योंकि वह चेतन है, शरीर पर 
नियमन करता है और शरीर के भीतर ही रहता है । 


बेदव्यासजी : शारीरश्चोभयेडप हि भेरेनेनसधीयते ॥॥१॥२।२०॥॥ 
व्यास्या : माध्यन्दिनी और काण्व दोनों शाखाओं वाले ब्रह्मविद विद्वान 


रेछ 


. अन्तर्यामी ब्रह्म को जैसे पृथ्वी आदि पंचभूतों का अन्‍्तर्यामी होकर, नियमन 
करने बाला मानते हैं, वैसे ही जीवात्मा का अन्तर्यामी होना भी मानते हैं, बिता 
परब्ह्म के अन्तर्थामित्व वैभव के जीवात्मा अनियन्त्रित हो जायेगा वहाँ 
ज़ीवात्सा को नियस्य और परमात्मा को न्ियाम्यथक बताया गया है इसलिये 
अच्त्तर्यामी विशेषण जीवात्मा के लिये नहीं है | और न हो सकता है। "अत्तर्यामी” 
शब्द परमात्मा का ही वाचक हैं जैसे, हे हरे ! वृक्ष-फलों को तुम्हें, अपंण 
करके ही मैं प्रसाद रुप से ग्रहण करूंगा” इस वाक्य में हरे शब्द, हरि भगवान 
के लिये आया है परन्तु कोई आग्रह करे कि हरे शब्द वृक्ष का विशेषण है 
अर्थात्‌ कहा गया है कि, “हे हरियाली से युक्त वुक्ष |! मैं तुमको अर्पण करके 
प्रसाद पाऊंगा ।”” विचार करें कि हरे शब्द तो भगवान के लिये है, वृक्ष के 
लिये नहीं क्योंकि उपासना करना व भोग लगाना उपास्य चेतन देव के लिये 
ही संभव है, जड़ के लिये नहीं, उसी प्रकार अन्‍्तर्यामी शब्द परमात्मा के लिये 
ही है, जीव व प्रकृति के लिये नहीं । 


सुमुक्ष, सुखेन प्रतिप्रश्न : प्रभो ! उपर्युक्त प्रकरण में यह्‌ बताया गया है 
कि अन्तर्यामित्व तथा दृष्टापन आदि धर्म चेतन के हैं, प्रकृति के नहीं इसलिये 
प्रकृति अन्तर्यामी नहीं हो सकती, परन्तु मुण्डकोपनिषद में जिसको अदृश्य, 
अग्राह्म आदि विशेषणों से संयुक्त कर अन्त में उसे भूतों का कारण बताया 
गया है, वह तो प्रकृति ही हो सकती हैँ क्योंऐक वहां गताये हुये धर्म प्रकृति में 
पाये जाते हैं, कृपा कर इस जिज्ञासा की पूर्ति करें । 


वेदव्यासजी : अदृश्यत्वादिगुणको धर्मोक्त: ॥॥११२॥२१॥। 


व्याद्या : मु० उप० में श्री शौनकजी का प्रश्न अंगिरा ऋषि से है कि 
भगवन्‌ ! किस परमज्ञेय तत्व का ज्ञान प्राप्त कर लेने से, सबका ज्ञान (जीवात्मा 
और प्रकृति का ज्ञान) सहज ही हो जाता हैं । अंगिरा ऋषि ने वहाँ पराविद्या .. 
के द्वारा अक्षरातीत ब्रह्म को जान लेने के लिये अनुशासन किया है, जिसके 
जान लेने से सबका सब जाना हुआ उसी प्रकार हो जाया है। जैसे मिट्टी 
को जात लेते से, सभी पाथिव पदार्थों का ज्ञान हस्तामलक हो जाता है। उसके 
पश्चात्‌ अक्षर ब्रह्म को शौनक जी के ज्ञान का विषय बनाने के लिये, श्री अंगिरा 
ऋषि उस ब्रह्म के गुण-धर्मों का वर्णन करते हुये (मु० १॥१॥६ में) कहा है कि 
जो 'अगोचर है, अग्राह्म है, अगोत्न है, अचक्ष है अश्रोत्र है अपाणियादो 


| 


हैं, तित्य, व्यॉपेक, सब ओर से परिपूर्ण, अति सूक्ष्म और अविना शी है, उसको 
धीर पुरुष देखते हैं, बंह समस्त भूतों का कारण हूँ । जो स्ज्ञ है, जखण्ड ज्ञात 
ही जिसका तप हूँ, उसी से यह विराट स्वरूप चरा-चर जगत तथा नाम, रूप 
ओर अचल प्रकट दवोते हैं । यहाँ जिन अग्राह्मादि धर्मों का वर्णन है, वे सबके 
सब परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के ही हैं तथा एक परब्रह्म को जात लेते पर 
ही, सब कुछ जाना हुआ हो जता है अन्य जीवात्मा व प्रकृति के ज्ञान से नहीं, 
इसलिए उक्त प्रकरण में आये हुये अदृश्यादि धर्म ब्रह्म के ही हैं, प्रकृति व 
जीवात्मा के नहीं जैसे गाय का नाम लेकर, गाय के दुग्ध -गुणों का वर्णन मित्रता 
हो तो वहाँ केवल दुग्ध के स्वेत वर्ण को सुनकर अर्थ में थूहा, मदार, ऊंटनी, 
गदही या भैंस , बकरी का दूध नहीं समझना चाहिए. और न प्रयोग में लाना 
चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभों उक्त वार्ता की पुष्टि के लिये क्या कोई अस्य युक्ति पर 
प्रकाश डाला जायेगा ? 


वेदव्यासजी :  विशेषणभेदव्यपदेशाश्याँ च नेतरी ।॥१॥२॥२२॥॥ 


व्याख्या : परबह्य परमात्मा के बोधक “सर्वज्ञ' आदि विशेषण इस प्रकरण 
में बताये गये हैं, जो जड़ प्रकृति (प्रधान) और अल्पज्ञ जीवात्मा के लिये उपयुक्त 
नहीं हैं, इसके जतिरिक्त परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान से भिन्न, इन दोतों को स्पष्ट- 
तथा बताया गया है जैसे मुप्डकोपनिषद ( ३।१।७ ) में कहा गया है कि वह [परमात्मा 
देखने बालों के शरीर के भीतर यहीं हृदम-गरुफा में छिपा हुआ है, इस प्रमाण से 
जीवात्मा जौर परमात्मा में भिन्नता का दर्शन स्पष्ट रूप से संप्राप्त हो जाता है, 
इसके अतिरिक्त उक्त सिद्धान्त की संपुष्टि मुण्ड७ उप» (३॥१॥२) में भी पाई 
जाती है। शरीर रूपी वृक्ष में रहने वाला, जीवात्मा शरीर में आसक्त (देहाभि- 
मात से संयुक्त) होकर, दुख के सागर में निम्न हो रहा है परन्तु जब उसे किसी 
ब्रह्मविद वरिष्ठ गुरु एवं भगवतु-रभक्ति निष्ठ भागवत के संग का लाभ प्राप्त हो 
जाता है, तब बह शोक-मोह से पार हो जाता है| इस प्रकार उक्त मन्त्र द्वारा 
स्पष्ट आदेश प्राप्त होता है कि परब्रह्म परमेश्वर, जीवात्मा तथा शरीर (प्रकृति ) से 
स्वेथा भिन्न हैं अतएव जीवात्मा व प्रकृति दोनों में से कोई भी अदृश्यतादि घर्मों से 
संयुक्त जगत का कारण नहीं हो सकता । वेदविदों का यह सिद्धान्त सर्वंधा श्रुतियों 


डे 


- के सवोनुकूल' होने से उन्हें आनस्दित- करने वाला है, जैसे पिता अपने पुत्र व पत्नी 
से सवैथा भिन्न हैं बैसे ही बहा, जीवात्मा और प्रकृति दोनों से स्वथा विलक्षण 
और भिन्न है तथा रस जैसे छिलका व गुठली दोतों से भिन्न होता है, वैसे ह्ठी 
बहा, जीवात्मा और अक्ृति से भिन्न होता हूँ । 


-. मुमुक्ष मुखेन : प्रभो! उक्त प्रकरण में जिसे सर्व भूतों का कारण सिद्ध 
किया गया है, वह परब्रहा पुरुषोत्तम भगवान ही हैं, इस तथ्य की पुष्टि के लिए 
क्या कोई प्रमाण भी हैं? 


बेदंव्यासजी : रूपोपस्थासाच्च ॥॥११२१२३१ 


व्याख्या : श्रुति वाक्‍्यों के द्वारा ब्रह्म के अखिल लोकमय विराट स्वरूप का 
वर्णन भली-भाँति जिज्ञासुओं को समझाने के लिये किया गया हैं जिसके अर्थ का 
विस्तार इतिहास, पुराणों और स्मृतियों में दृष्टव्य है अतएंव बह परब्रह्म पर- 
मात्मा ही समस्त भूतों का कारण है; यह परम सत्य है, जैसे मुण्डकोपनियद 
(२१४) में परब्रह्म का मस्तक अग्ति है, चन्द्रमा और सूय॑ दोनों नेत्र हैं, 
सब दिशायें दोनों कर्ण हैं, वेद ही वाणी हैः वायु ब्रह्म का प्राण है, सम्पूर्ण विश्व 
हृदय है । परमात्मा के पैरों से पृथ्वी प्रकट हुई है, ब्रह्म ही सब प्राणियों का 
अन्तरात्मा है एवं प्रकारेण १रत्रह्म परमेश्वर के विराट स्वरूप का निरूपण करके, 
उसे संबका अल्तरात्मा स्पष्ट रूप से कहा यया है इसलिये उपर्युक्त श्रकरण में; 
“मुँतयोनि! के नाम से परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान का ही वर्णन सिद्ध होता है जो 
समस्त विचारकों का मर्तैक्य है | जैसे जगतयोनि संज्ञा देकर, उससे गौण रूपेण 
सृष्टि रचना कार्य का वर्णन विस्तारपूवंक करने के प्रकरण में जगज्योनि शब्द 
चतुर्मुख ब्रह्मा के अर्थ में ही लगाना संगत हूँ, वैसे ही सृष्टि के प्रधात कारण 
(उपादान कारण) वर्णत के प्रकरण में भूत-पोनि शब्द को परंत्रह्म का वाचक 
समझना ही ब्रह्म विदों के ज्ञान की कसौंटी है । 


सुमुक्ष सुखेन प्रतिश्रश्त : श्रभों ! छान्‍्दो० उप० (५१८२) में 'वैश्वानर' 
के स्वरूप का वर्णन मिलता: है; वहाँ द्यू लोक को वैश्वानर का मस्तक कहा है। 
वैश्वानर तो जठराग्नि का ही एक नाम है अतएवं उक्त वर्णन में जठर में रहने 
वाले अनल को वैश्वानर कहा गया है अथवा अत्य के अर्थ में | कृपया संदेह दूर 
कर। 


छ्० 


: बेंद्यासजी : बेैश्वानरः साधारणशब्दविशेषात्‌ ॥१॥३२४॥ 


व्याख्या : छान्दोग्योपतियद (५॥१५।२) में 'वैश्वातर' नाम से लिश्चय 
परब्रह्म परमात्मा का ही वर्णन है क्योंकि उस प्रकरण में 'वैश्वानर' और अत्मा 
इन दोनों की अपेक्षा परमात्म बोधक विशेषणों का प्रयोग विशेष रूप से संप्राष्त 
होता है, उक्त वर्णन में महाराज अश्वपति जो वैश्वातर आत्मा के विशेषज्ञ थे, 
जिज्ञासु ऋषियों से उन्होंने कहा है कि “हे जिज्ञासु ऋषियों ! आंप लोगों में 
कोई अग्नि की कोई सूर्य की, कोई वायु की, कोई जल़ - की, कोई आकाश 
की और कोई द्यूलोक की उपासना तो करते हैं किन्तु यह उपासना विश्व के 
आत्मा वैश्वातर के एक-एक अद्भु की ही हुई आप लोगों से, अस्तु, अभी सर्वाज्ज 
पूर्ण उपासना का रहस्थ ज्ञात आप में किसी को ज्ञात नहीं है । अरे, जिज्ञासुओं ! 
विश्व के आत्मा वैश्वातर का सिर चुलोक है, सूर्य नेत्र हैं और वायु आ्राण है, 
आकाश शरीर का मध्यभाग है, जल वस्ति स्थान है, प्रृथ्वी युगल पाद हैं, वेदी 
वक्षस्थल है, दर्भ लोम है, गाहंपत्यार्ति हृदय है, अन्वाहाय॑पचन. अग्नि मन है 
और आहवनीय अग्नि मुख है अर्थात्‌ विश्वात्मा वैश्वानर विश्व स्वरूप हैं अतएव 
विश्व का कारण है इसलिये कारण की उपासना करना ही सर्वाज्भीण उपासता 
है तथा काये में कारण को अगु-अगु समाया हुआ देखना उपासता का रहस्य 
है । अतः इस प्रकरण में विश्व के आत्मा विराट पुरुष को ही वैश्वानर के नाम 
से कहा गया हूँ क्योंकि जठरास्ति आदि के वाचक साधारण शब्दों की अपेक्षा पर- 
ब्रह्म १रमात्म वाचक विशेषण शब्दों का प्रयोग स्थान-स्थान पर किया गया है, 
जैसे विराट शब्द का प्रयोग लोक में लोग कई जगह करते हैं; “विराट मेला हैं 
“विराट जनता है', “विराट मन्दिर हैं विराट वैभव हूँ, किन्तु विराट का प्रयोग 
जहाँ पर ब्रह्म के बहुत से विशेषणों के साथ मिलता हो, वहाँ विराट शब्द को 
ब्रह्म के अथ॑ में ही ग्रहण करना चाहिये, मेला, जनता, मन्दिर और वेभव के अथे 
में नहीं, यही बुद्धि का वेशद्य है । 


मुमुक्ष, मुखंन : मुते ! उक्त सिद्धान्त की संपुष्टि के लिये कोई अन्य कारण 
भी हो तो कहने की कृपा करें । 


वेदव्यासजी : स्सर्यंसाणमनुसान स्थादिति ॥१॥२२५॥ 
व्याख्या : महाभारत शान्ति पर (४७।७०) में बताया गया है कि अग्नि 
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जितकां मुख है, बयुलोक शिर, आंकाश नाभि, पृथ्वी दोनों पैर, सूप नेत्न जौर 

: दिशायें काने हैं, उस' विश्वरूप परबह्म परमेश्वर को नमस्कार है, नमस्कार ह््‌ 
इसे प्रकार स्मृति परमात्मा को निखिल विश्व के रूप में प्रतिपादन करती हैं, 
स्मृति के वचन मूल रूप से किसी श्रुति के अथ॑ स्वरूप ही होते हैं, तदनुत्ञार 
उपर्युक्त छान्‍्दोग्योपनिषंद की श्रुति में जो वैश्वानर स्वरूप परमात्मा के व्रिट 
स्वेस्य का वर्णन आया है, वही उक्त महाभारत शान्ति पर्व के स्मृति वाक्यों का 
मूल आधार है, “अतः: वेद वाक्‍्यों का अर्थ इतिहास-पुराण द्वारा ही जानना 
चाहिये ।” इस अनुशासन के अनुसार यहाँ परब्रह्म परमात्मा के विराट रूप को 
ही “ैश्वानर' कहा जाना सिद्ध होता हूँ अतएवं जहाँ-जहाँ आत्म। व परमात्मा 
के वर्णन में वैश्वानर शब्द आये वहाँ-वहाँ उसे परब्रह्म परमेश्वर का ही वाचक 
मानना विद्वानों का मत है, जठरारिति व जीवात्मा के अर्थ में कदापि नहीं लेता 
ही उत्तम बोध है जैसे, "बज! शब्द हीरा तथा इन्द्र के आयुध को भी कहते हैं 
किन्तु जहाँ इन्द्र के पराक्रम व युद्ध विषयक वार्ता के प्रकरण में 'वच्च्” शब्द आये 
वहाँ इन्द्रदेव के आयुध का ही अर्थ ग्रहण करना उपयुक्त है, हीरे का नहीं । 


सुसुक्ष, सुखेन : प्रभो ! अन्य श्रुतियों में आया हुआ 'वैश्वानर' शब्द अग्नि 
का विशेषण ही स्पष्टतया मालुम पड़ता है अतएवं इसका समाधान क्या हैँ जिप्से 
आपके कहे अर्थ की संगति ठीक से बैठ जाय । 


वेदव्यासजी : शब्दादिश्यो3न्तःप्रतिष्ठानाच्च नेति चेन्न तथा वृष्ठ- 
युपदेशादसम्भवात्पुरुषसपि चैनमधीयते ॥१।२॥२६॥ 


व्याख्या : शतपथ ब्रा० (१०६।१॥११) में तथा भगवद्गीता में आया 
हुआ वैश्वानर शब्द है, वह जठराग्नि में, ब्रह्म दृष्टि स्थापित करने के लिये है 
यदि ऐसा न होता तो वहाँ उसको पुरुष न कहा जाता और न “अहूं वैश्वानरों 
भूत्वा” कहा जाता, इससे स्पष्ट है कि जठराग्वि में परमात्म बुद्धि कराने के 
लिये ही (श० प० ब्रा०) और भग० गीता में ऐसा कहा गया है । इसके अति- 
रिक्त जिस श्रुति पर विचार किया जा रहा है उस श्रुति सें समस्त ब्रह्माण्ड को 
वैश्वानर का शरीर कहा गया है अर्थात्‌ नख-शिखान्त उसके सब॑ अज्ों में 
समस्त लोकों की कल्पना की है, जो जठराग्नि के लिये' सवंथा असंभव है | श० 
प० ब्रा० में वैश्वानर को पुरुष के आकार वाला बताकर 'पुरुष' कहा हैँ जो 


करे 


जठराग्नि के लिये उपयुक्त नहीं है इसलिये इत सब कारणों - से वतंसात प्रकरण 
में कहा हुआ 'वैश्वानर' शब्द परब्रह्म परमात्मा का ही वाचक हैं, जठराग्नि. या 
अन्य का नहीं जैसे, राम शब्द है और उसका प्रयोग रावण वधादि प्रसंग में यदि 
किया गया हो तो वहाँ राम शब्द परशुराम, बलराम या जन्य क्रिसी-के अथ॑ में 
ग्रहण नहीं होगा, वह तो “दाशरथि राम' के अर्थ में ही लिया जायगा । ठीक ऐसे 
ही उपर्थुक्त प्रकरण में वैश्वातर' शब्द परब्रह्म का ही वाचकः सिद्ध होता है, 
जठराग्नि का नहीं । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! चलते हुये प्रकरण में दो, आदित्य, आकाश, वायु, 
जल, पृथ्वी इत्यादि देवता उपास्य रूप में जो प्रथक-पृथक कहे गये हैं, वे भी 
वैश्वानर नहीं हैं, सिद्ध करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : अत एव न देवता भूत॑ च ॥१२२७॥ 


व्याख्या : पूर्व सूत्र में बताये हुये कारण यह सिद्ध करते हैं कि दौ, सूर्यादि 
लोकों के अधिष्ठात्‌ देवताओं तथा आकाशादि भूतों का ग्रहण वैश्वानर शब्द से 
नहीं हो सकता क्‍योंकि उपर्युक्त प्रकरण में संम्पृर्णं लोकों को वैश्वानर का शरीर 
बताया गया है, इसलिये वैश्वानर शब्द न तो देवताओं का वाचक हो सकता और 
न भ्रूतों का | यह शब्द तो परबहा का वाचक है, ब्रह्म स्वरूप ही है जैसे, 'पर- 
मात्मा' शब्द परब्रह्म परमेश्वर के लिये ही उपयुक्त होता है, किसी देवी-देव व 
भूत के लिये नहीं । वेश्वानर की व्युत्पत्ति भी परबरह्म परमात्मा के अथ॑ ही में 
संगत होती है । 


मुप्ुक्ष, मुखेत : प्रथम रवें सूत्र में श० प० ब्रा० की श्रुति में कहे हये 
वैश्वातर शब्द को जठराग्नि में ब्रह्म दृष्टि रखने के उद्देश्य से कहा गया, बताया 
है, इससे ऐसी प्रतीति होती है. कि जैसे शालिश्राम शिला में विष्णु भगवान की 
प्रतीकोपासना कही गयीं, उप्ती प्रकार वैश्वानर तामक जठराग्नि में परब्रह्म की 
प्रतीकोपासना करने का अनुशासन किया गया है । 


वेदव्यासजी ; साक्षादप्यविरोधं जैसिनिः ॥१॥२२८॥ 
व्याख्या : आचारय॑ जैसिनि का यह निशचयात्मक ति्णय हैँ कि 'वेश्वानर' 


३ 


शब्द को साक्षेत्‌ परब्ह्म का वाचक मानने में जब कौई विरोध नहीं है, तब जठ- 
राम्नि को प्रेतीक मानकर ,परमात्मा की उपासना उसमें करने की कोई आवश्य- 
कता महीं है इसलिये यहाँ जठराग्नि को न तो वैश्वानर कहा गया है ओर ने 
ज॑ंठराग्ति को प्रतीक मांनकर, परमात्मा की उपासना करने की आज्ञा दी गई जैसे 
राम परत्रह्म हैं, अस्तु ऐसा जानकर उनकी भवित करनी चाहिये, ऐसा शास्त्रों व 
संतों का कथन है, अब विचार करें यहाँ राम में ब्रह्म की प्रतीकोपासता' नहीं कही 
गई है अपितु रास शब्द स्वयं निर्भुण और संगुण ब्रह्म का वाचक है अर्थात्‌ राम 
कहो या ब्रह्म कहो या परमात्मा कहो अथवा भगवान कहो, सबका वाच्य एक ही 
है, वास्तव में तो यहाँ वाक्य-वाचक एक ही जद्वय तत्व हैं । 


मुमुक्ष, सुखेन : ब्रह्मषें ! उपर्युक्त प्रकरण में यह वार्ता सिद्ध की गई है कि 
वैश्वात्तर नाम से परबह्य परमात्मा का ही वर्णन किया गया है किन्तु निर्गुण, निरा- 
कार, निविशेष को सगुण साकार सविशेष बतलाना तथा विराट रूपेण देश-विषेश 
से सम्बन्धित परब्रह्म परमात्मा का निरूषण करना विरोध सा प्रतीत होता है । 


वेदव्यासजी : अभिव्यक्ति रिव्याश्मरथ्यः ॥१२॥२७७ 


व्याख्या : श्री आश्मरथ्य आचार्य का कथन है कि परब्रह्म परमात्मा अपने 
आश्ितों एवं भक्तों पर अनुग्रह करने एवं दर्शन देने के लिये समय-समय प्र, 
मनुष्यादि रूप में किसी देश विशेष में अवतार लेते हैं तथा अपने दशन-स्पर्शन, 
मधुरालाप एवं देतिन्दिनी लौला के द्वारा, सभी प्राणियों को आनन्द प्रदात करते 
हैं। सगुुण साकार ब्रह्म की चरित चन्द्रिका की सुधाम्तिक्त किरणें तीनों काल में 
मृत्यु के भय से, मनुष्यों को मुक्तकर अमृतमय आनन्द के सिन्धु में अबगाहन कराने 
वाली सिद्ध होती हैं। उपनिषद, गीता, इतिहास, पुराण आदि सद्ग्रन्थ इस तथ्य- 
मय सिद्धान्त की परिपुष्टि करते हैं | इस कारण से विराट रूप में परअह्म पर- 
सात्मा को सग्रुण साकार एवं देश-विशेष से सम्बन्धित मानते में कोई विरोध व 
आपत्ति नहीं है क्योंकि वह परब्रह्म परमेश्वर युगपद विरोधी धर्मों का आश्रय हैं, 
सर्व समर्थ है, करने न करने तथा अन्यथा करने की अचिन्त्य शक्ति सदा उसके 
अन्तर्भूक है इसलिये बह परमात्मा देशकालातीत भी है और देश-बिशेष सें भी 
उसकी अभिव्यक्ति है, इसी प्रकार निर्गण, निराकार, निर्विशेष भी है और संगुण 
साकार सविशेष भी है जैसे, बर्फ और जल, बैसे ही निर्गूण और सगुण दोनों 
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तत्वतः एक हैं । 


मुसुक्ष, भुखेत : प्रभों ! इस विषय में अन्य आचाये भी क्या ऐसा ही कहते 
हैं, जानने की जिज्ञासा है । 


बेदव्यासजी : अनुस्मृतेबादिरिं: ५१२३ गा 


व्याख्या : बादरि नामक आचाय॑ का कथन है कि देशकालातीत होते हुये भी 
परब्रह्म परमात्मा को, उनके भजन-ध्यात, स्मरण में निरन्तर लगे रहते के लिये 
विराट रूप में एक देश-विशेष स्थित मानते व समझने सें कोई अन्तर व विरोध 
नहीं है, इसी प्रकार सगुण साकार समझने में कोई विरोध नहीं है, क्योंकि वह एक 
साथ निर्गुण तिराकार तथा सगुण साकार होने की सामथ्य॑ वाला है जैसे अग्ति 
काष्ठ में होते हुये, वही अग्नि अरणि मन्थन द्वारा यज्ञ कुण्ड, देश-विशेष में देखी 
जाती है तथा एक साथ निराकार और साकार रूप में भी सबके दृष्टि का विषय 
बनती है । 


मुमुक्ष्‌ सुखेन : मुने ! इसी विषय में किसी और आचाय॑ का मत कहने की 
क्रपा हो । 


वेदव्यासजी :  सम्पत्तेरिति जैसिनिस्तथा हि दर्शयति ।१॥२॥३१॥ 


व्या्या : जैमिनि आचाय॑ का कथन है कि परब्रह्म अचिन्त्य ऐश्वय॑वान 
है, सव॑ समय सब कुछ करने में वह समर्थ है, इसलिये अपनी अनन्त और 
अचिन्त्य शक्ति से वह एक साथ निर्गुण, तिराकार, निविकार तथा सग्रुण 
साकार, सविशेष विशृतियों से युक्त है, उसे एक देश-विशेष स्थित तथा संगुण 
साकार मानने में कोई विरोध नहीं है । प्रमाण में दूसरी श्रुतियाँ भी ऐसा ही 
अभिप्राय प्रकट करती हैं, (मुण्डन उप० २।१॥४) भागवतादि पुराण इस प्रमाण 
के बाहुल्‍य से भरे पढ़े हैं। वायु सर्व देश में व्याप्त होते इयें भी उसका एक देशीय' 
रूप देवताओं के बीच जैसे वर्णण किया गया है निराकार होते हुये भी जैसे उसके 
सगुण स्वरूप का वर्णन पुराणों इतिहासों और उपनिषदों में मिलता है, बसे ही 
सर्वदेशीय' निराकर ब्रह्म के विषय में समझता चाहिये । 


मुसुक्ष, सुखेन : प्रभो ! आप श्री का स्वय का क्या मत है, इस विषय में 2५ 


3.3 


: श्री व्यासदेवजी : आमनन्ति चैनसस्मिन ॥११३२॥ 

व्याख्या : इस वैदिक सिद्धाल्त में सर्वव्यापक, सर्वसम्थं, सबके आधार, 
अचिन्त्य एवं अनन्त पद वाच्य परब्रह्म परमेश्वर पुरुषोत्तम भगवान का प्रतिपादन 
ब्रह्मा विद्‌ वरिष्ठ वेदज्ञ लोग उपर्युक्त प्रकार से ही किया करते हैं। परवह्म पर- 
मात्मा परक बोध के लिये वेद शास्त्र, इतिहास और पुराण ही प्रमाण है क्योंकि 
परमात्मा अतकय॑ है, वह युक्ति तक से जानने में नहीं आता, वह एक साथ 
निर्गुण-सगुण, निराक्ार-साकार, निविशेष-सविशेष सब कुछ है और इतसे परे भी 
है। परबह्म परमेश्वर सर्वत्र है, अणु-अग्‌ में है इसलिये यदि साधक उपासना की 
सिद्धि के लिये एक देश में उसका ध्यान करता है और समझता व मानता है तो 
कोई विरोध और अप्रमाणित तहीं है तथा वह सब देशों व कालों से निलिप्त है 
बतएव उसे देशकालातीत कहना औचित्यानुरूप ही है। 


तात्पर्यार्थ : वेदान्त दर्शन (ब्रह्मसूत्र) के प्रथम अध्याय के द्वितीय पाद का 
सारांश यह है कि परमात्मा, जीवात्मा और प्रकृति पृथक-पृथक हैं। परब्रह्म पुर- 
पोत्तम भगवान आतनन्‍्दमय है और सबको आनन्द प्रदान करते हैं। आनन्दमय 
परज्नह्म परमात्मा ही चराचर जगत का अन्तवुर्ती आत्मा है, अन्य नहीं । 


जड़-चेतनात्मक जगत के वही कारण हैं, अन्य तहीं अतएव सबके उपास्य 
देव, परब्रह्म परमात्मा ही हैं, जीवात्मा नहीं, चाहे वह देव कोटि में हो, चाहे 
देवेतर मनुष्यादि कोटि में अर्थात्‌ जीवात्मा उपासक है और परमात्मा उपास्य 
है। वेदान्त सिद्धान्त के अनुसार, सभी आचारयों का मत है कि जो परब्रह्म पर- 
मात्मा निर्गुण-निराकार निविशेष है, वहीं सगुण साकार सविशेष है, जो सर्व 
देशीय सर्वंकाल में है, वहीं एक विशेष देशीय तथा एक कालिक है, उपासकों के 
भजन-ध्यान, स्मरण, दर्शन स्पर्श, वर्तालाप व लीला स्वाद के लिये ही, परबह्म 
को सग्रुण साकारादि के छूप में श्रुतियों ने प्रदान किया है अतएवं कल्याण कामिय्ों 
को पुरुषोत्तम भगवात के नाम, रूप, लीला और धाम में प्रीति रखकर, उत्हें 
प्राप्त करने के साधन में जुटे रहना चाहिए । भाई ! पृथ्वी खरीद लेने से उसके 
क्षेत्रफल के ऊपर जाकाश बिना खरीदे हो अपना हो जाता है, इसके विफ्रीत 


श्द्‌ 


: आकाश को खरीदने से पृथ्वी अपनी नहीं हो पाती, इसलिये परमात्म-प्राप्ति का 
सरल साधन सगरुगोपासना है, जिसका समर्थन भगवदूगीता बारहवें अध्याय में 
स्वयं श्रीकृष्ण भगवान करते हैं । 


श्री वेदब्यासक्ृृत ब्रह्मसूत्रान्तगत प्रथम अध्याय 
का द्वितीय पाद समाप्त 


छ्र्छ 


श्री वेदव्यासक्त वेदान्त दर्शन (ब्रह्मसूत्र) के 
प्रथम अध्याय का तृतीय पाद 


सुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! समस्त ब्रह्माण्डों का ऊपरी भाग व निम्न भाग तथा 
मध्य भाग किस ज़ाधार पर स्थित है। 


वेदव्यासजी : थुभ्बाद्यायतत स्वशब्दात्‌ ॥११३१॥ 


व्याख्या : मुण्डकोपनिषद (२।२।५) में वर्णन आता है कि जिस परम तत्व 
मैं स्वर्ग, पृथ्वी और दोनों के मध्य का भाग, अन्तरिक्ष तथा पंच प्राणों समेत मन 
पिरोया हुआ है अर्थात्‌ जिसके आधार में ये सब स्थित हैं, वही परब्रह्म परमात्मा 
है अस्तु, सबका आत्म! उसी एक पुरुषोत्तम भगवान को जानों। अन्य वार्ताओं 
को सर्वथा छोड़कर, उसी की चर्चा में कालक्षेप करों, अमृतानन्द प्राप्त करने का 
मात्र वहीं हेतु है क्योंकि उसके नाम , रूप, लीला, धाम सभी असृत और आनन्द 
के वाच्य हैं अतएवं समस्त लोकों के जाधार परबह्म परमेश्वर ही हैं, जीवात्मा व 
प्रकृति तहीं । जीवात्मा व प्रकृति स्वयं परब्रह्म परमात्मा रूपी आधार पर स्थित 
है और उन्हीं की सत्ता से, इन दोनों की सत्ता है । परत्रह्म बोधक “आत्माशब्द' 
का प्रयोग श्रुति में होने से उक्त अर्थ स्वयं सिद्ध है जैसे, “आज़ फल अमृत है 
जगत मे यह वाक्य है, इसमें आम्र शब्द के प्रयोग होने से, यहाँ आम्र के अति- 
रिक्त अन्य फलों को अमृततया कहते व प्रश्न करने का कोई स्थान नहीं है; इसका 
स्वयं सिद्ध अथ॑ है कि आम्र फल को ही यहाँ अमृत कहा है। 


मुमुक्षू, मुखेन : मुने ! उपर्युक्त वार्ता की सिद्धि के लिये क्या कोई दुसरा 
हेतु भी है ? 


वेदव्यासजी : सुक्तोपसुप्यव्यपदेशात्‌ ॥१३।२॥ 


व्याख्या : मुण्डकोपनिषद (३।२।८) में कहा गया है कि जिस प्रकार 


नदियाँ अपने उद्गम स्थान से निकलकर, अपने नाम व रूप को धारण करती हुईं 
आगे-आगे बहती ही जाती हैं और अन्त में समुद्र से मिलकर उसी में विलीन हो 
जातीं हैं और अपने नाम रूप का अस्तित्व खो बैठती हैं, उसी प्रकार ज्ञाती 
महात्मा, ब्रह्म प्राप्ति के साधनों में अग्रसर होते हैं और अपने नाम रूप के अभि- 
मान से अशेष रहित होकर, सवे श्रेष्ठातिश्रेष्ठ दिव्य परब्रह्मैपुरुषोत्तम भगवान 
को प्राप्त हो जाते हैं । इस प्रकार परब्रह्म परमात्मा को, ज्ञानी पुरुषों का परम 
ज्राप्तव्य बताया गया है इसलिये मुण्ड० उप० (२।२।५) में सबका आधारभूत 
परब्ह्म परमात्मा ही कहा गया है, जीवात्मा नहीं | इस मन्त्र के पूर्ववर्ती मन्त्र 
(प्रणवों धनु: शरोह्यात्मा'*) में भी जीवात्मा का परम ब्राप्य' परब्रह्म परमात्मा 
है इसलिये उसे अप्रमत्त होकर, प्राप्त करना चाहिये, इस अनुशासन से भी पर- 
मात्मा ही परम प्राप्य सिद्ध होता है जीवात्मा नहीं जैसे क्षुधातुर पुरुष को प्राण 
रक्षा के लिये अन्न क्षेत्र में अन्न ही प्राप्य वस्तु है, उसी प्रकार मोक्ष कामी को 
परब्रह्म परमात्मा ही परम प्राप्य है । 


मुशुन्न, मुखेन प्रतिप्रश्न ; झुने ! दो:, पृथ्वी आदि प्रकृति के कार्य हैं बौर 
कार्य का आधार कारण ही होता है, पषि यहाँ पर प्रकृति को ही सब जगत का 
आधार मान लिया जाय, तो क्या होगा ? 


बेदव्यासजी : नानुमानसतच्छब्दात्‌ ॥१॥३॥३॥ 


व्याख्या : इस प्रसंग सें किसी ऐसे शब्द का प्रयोग नहीं मिलता जो दो, 
पृथ्वी आदि का आधार जड़ प्रकृति को बतलाता हो, इस लिये कल्पना मात्र से 
जड़भूता प्रकृति को जगत का आधार नहीं माना जा सकता, वह जगत का कारण 
भी नही है, यह वार्ता तो प्रथम ही सिद्ध की जा चुकी है, अस्तु, अब पीसे हुये 
को पीसने की आवश्यकता नहीं है । 


पर्वत पर लगी हुई अग्नि के धू्ें को देखकर कोई नुमान करे कि पहाड़ 
पर बादल छाये हैं, जल बुष्टि होने ही वाली है किन्तु. वहाँ बादल न होने से जल 
वृष्टि असंभव है, उसी प्रकार कल्पता करना कि यह जगत केवल जड़भूता प्रकृति 
के आधार पर स्थित होगा, सर्वया निर्मूल है श्रुति-शास्त्र हो इस में प्रमाण हैं। 
अनुमान-प्रमाण की कोई स्थिति नहीं है । 


श्ढ 


मुसुक्ष सखेत ; प्रभो ! प्रकृति का वाचक, वहाँ कोई शब्द न होने से,- 
प्रकृति को सबकी आधार भूता नहीं कहा जा सकता, यह तो ठीक है किन्तु जी- 
वात्मा का वाचक 'आंत्मा' शब्द तो वहाँ आया ही है. इसलिये जीवात्मा को ही, 
सबका आधार मान लिया जाय तो इसमें कौन सी आपत्ति है ? 


वेदव्यासजी : प्राणभुच्च ॥१॥३४४॥ 


व्याख्या ' जैसे वतंमात प्रकरण में प्रकृति के वाचक रूप में कोई शब्द 
प्रयुक्त नहीं हुआ है, वैसे ही जीवात्मा के अर्थ को प्रकट करने वाला, यहाँ कोई 
शब्द नहीं है, यदि यह कहो कि अन्यत्न जीवात्मा के अर्थ को बताने वाला 
आत्पा' शब्द कहा गया है तो भी यहाँ आत्मा का अर्थ जीवात्मा कदापि नहीं 
हो सकता क्योंकि मु० उ० (२१७) में “आत्मा” शब्द के साथ “आननन्‍्द' और 
“अमृत' आदि विशेषणों का प्रयोग हुआ है, जो परब्रह्म परमात्मा के स्वरूपानुरूप 
है, जीवात्मा के लिये नहीं इसलिये प्राणधारी जीवात्मा, जगदाधार नहीं कहा जा 
सकता जैसे, एक घोड़ा है, उस घोड़े पर एक आदमी बड़ी पोटली सिर में रखे 
हुये चढ़ा है, कोई कहे कि गठरी का वजन घोड़े पर नहीं है आदमी पर है, यह 
कहाँ तक सत्य है । अरे भाई ! गंठरी ही नहीं, आदमी का वजन (भार) भी 
घोड़े पर है, आदमी तो अपनी अज्ञतावश, गठरी अपने शिर पर रखकर अभिमान 
से अभिश्नृत होकर कष्ठ पा रहा है। इसी प्रकार जीवात्मा का आधार भी जब 
परमात्मा है, तब वह कैसे जगदाधार हो सकता है । 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! उक्त वार्ता की सिद्धि के लिये क्या कोई दूसरा हेतु 
भी हो सकता है ? 


बेदव्यासजी : भेदव्यपदेशात्‌ ॥१३३५७ 


व्याख्या : उपर्युक्त प्रकरण में आये हुये 'अत्मा' शब्द को जीवात्मा का 
ज्ञातव्य और प्राप्तव्य कहा गया है, इससे स्पष्ट मालुम पड़ता है. कि पाने वाला 
जीवात्मा और प्राप्त करने योग्य परमात्मा है तथा जानने वाला जीवात्मा तथा 
जानने योग्य परमात्मा है इसलिये जीवात्मा और परमात्मा में भेद है, सुण्डर 
उप» की श्रुति सिद्धान्त से । जतः इस प्रसंग में गुलोकादि का आधार, परतरह्म 
परमात्मा को कहा गया है, जीवात्मा को नहीं, जैसे ब्‌क्ष मूल ही शाखा-प्रशा- 


० 


खाओं और पत्तों सहित फूल-फलों का आधार है, कोई शाखा नहीं क्योंकि मूल 
और शाखा में गुण कृत व शक्ति कृत भेद है । 


सुसुक्ष, सुलेल : हे देव ! जीवात्मा और जड़ भ्रकृति दोनों ही द्युलोकादि 
जगत के आधार नहीं है, इसकी सिद्धि के लिये कोई अन्य कारण भी उपस्थित 
किये जा सकते है ? 


वेदब्यासजी : प्रकरणात्‌ ॥१॥३१६॥ 


व्याध्या : यहाँ परब्रह्म परमात्मा का प्रकरण चल रहा है, अस्तु, श्रुति 
भगवती परब्नह्म विषयक विशेषणों के द्वारा, मात्र परव्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की 
महिमा का ही वर्णन कर रही है जन्य का नहीं इसलिये प्रसंगानुसार यहाँ परत्रह्म 
परमात्मा को ही स्वर्गंलोकादि जगत-समुदाय का आधार कहा गया है, जीवात्मा 
प्रकृति को नहीं । उक्त श्रुति के प्रथम व अन्त के मत्त्रों में, परब्रह्म परमात्मा को 
सर्वाधार, सर्वज्ञ, सर्वकारण,, सर्वात्मा, सर्वनियन्ता तथा प्रकृति से परे व जीवात्मा 
से भिन्न और विलक्षण कहा गया है इसलिये सवंजगत के आधार परब्रह्म पर- 
मात्मा ही हैं, अल्पन्न एवं अल्प सामथ्यंवाला जीवात्मा तथा जड़भूता प्रकृति, 
स्वग॑ व पृथ्वी आदि लोकों के आधार कदापि नहीं हो सकते । जैसे, पृथ्वी है और 
उस पर मजबूत नींव देकर बड़े-बड़े भवन व नगर बनाये गये हैं किन्तु भवनों का 
आधार नींव व अन्य साधन सामग्रियाँ नहीं हैं अपितु उन भवनों का आधार 
पृथ्वी है, ऐसे ही सर्वाधार परब्रह्म परमात्मा ही हैं। 


सुमुक्षु मुखेन : मुते ! इसके अतिरिक्त भी कोई हेतु हो सकता है ? 
वेदव्यासजी : स्थित्यदनाधभ्यां च ॥१॥३।७॥। 


व्याख्या : मुण्डककोपनिषद्‌ (३॥१॥१) तथा श्वेताश्वतरोपतिषद, (४।६) की 
श्रुति में “हवा सुपर्णा सयुजा सखाया““ ।” कहा गया है कि एक साथ सख्य भाव 
से सदा रहने वाले दो पक्षी (जीवात्मा और परमात्मा) एक ही शरीर रूपी वृक्ष 
का आश्रय लेकर निवास किया करते हैं, किन्तु उन दोनों में. एक (जीवात्मा) 
वृक्ष फलों (शरीर से किये गये पाप-पुण्य रूप कर्मों के फल स्वरूप सुख दुंःखों) 
को आसक्ति पूर्ण स्वाद ले-लेकर खाता है और दूसरा (परमात्मा) उपभोग 


५१ 


न करता हुआ अनासक्त भाव से केवल साक्षीतया देखता रहता है। जीवात्मा को 
कर्म फलों का भोक्ता तथा परमात्मा को साक्षी मात्र होकर, शरीर में स्थित 
रहने वाला बताने से, स्पष्ट सिद्ध है. कि जीवात्मा और परमात्मा में भेद है इस- 
लिये इस चराचर जगत का आधार परबह्मा परमात्मा ही सिद्ध होता है जैसे एक 
पिता की बहुत सी सताने हैं, उनका आकार प्रकार भी बड़े होने पर पिता के 
सदृश हो गया । किसी पुरुष को जिज्ञासा उत्पन्न हो गई कि इनमें सबको उत्पन्न 
करने वाला पिता कौन है, किसी के द्वारा पितृ-कार्य एवं गुण का परिचय जिसमें 
पाया गया, उसी को वह जिज्ञासु सबका उत्पादक पिता समझ लेता है क्‍योंकि 
पितु-कार्य में भेद होने से, पिता-पद में स्थित रहने वाले को, भली-भाँति समझ 
लेने में कोई संशय नहीं रहता । 


सुसुक्ष सुखेन : भगवन्‌ ! छान्दोग्योपनिषद के सातवें अध्याय में श्री सन- 
त्कुमारणी ने नारदजी से, शरीर संस्थित तत्वों में सबसे श्रेष्ठ प्राण को बताकर, 
उसी की उपासना करने के लिये निर्देश दिया है, जिसे श्रवणकर श्री नारदजी 
संशयहीन की तरह पुनः प्रश्न नहीं किये, तदनुसार सबसे बड़ा प्राण है, जिसे 
भूमा व आत्मा भी कहते हैं अतएव पूर्व प्रकरण में भी सबका आधार प्राण शब्द 
बाच्य जीवात्मा को मान लेने पर कौन हानि है ? 


वेदव्यासजी : भूम्ता सम्प्रसादादध्युपदेशात्‌ ॥१॥३।८॥॥ 


व्याख्या : उक्त प्रकरण में 'भूमा' का अर्थ सबसे बड़ा होता है और सबसे 
बड़े को 'ब्रह्म/ कहा जाता है। 'बृहत्वातू ब्रह्म' 'बुहणत्वात ब्रह्म” ब्युत्पत्ति के 
अनुसार स्पष्ट है, 'भूमा' शब्द सत्य ज्ञानानत्द घनैक रस परब्रह्म पुरुषोत्तम भग- 
वान का ही वाचक है, जिसे प्राण शब्द वाच्य जीवात्मा से बहुत बड़ा कहा है, 
अतः इस प्रसंग में मूमा शब्द परब्रह्म परमात्मा का ही वाचक है। प्राण, जी- 
वात्मा व प्रकृति का बोधक नहीं है। नारदजी के न पूछने पर भी, सनत्कुमार जी 
ने सत तत्व को समझकर अतिवाद नहीं करना चाहिये यह कहकर सुख स्वरूप 
भूमा को अर्थात्‌ परब्रह्म परमेश्वर को सबसे महान बतलाकर, प्रकरण की इति 
की है इसलिये सबका आधार परत्रह्म परमात्मा ही है, प्राण शब्द वाच्य जीवात्मा 
नहीं । जैसे, यह कहा जाय कि एक गिरधारी महापुरुष ने इन्द्र-कप से की हुई, 
वर्षा से ब्रजवासियों की रक्षा की, अतः बहुत से अन्य लोगों के द्वारा पर्वत खण्ड 
उठाये जाने पर भी, यहाँ गिरधारी के अर्थ में, भगवान कृष्ण को ही समझना 


करे 


चाहिये अच्य को तहीं क्योंकि यह कार्य उन्हीं का है और उनसे बड़ा सामथ्येशाली 
भी कोई नहीं है जो इच्छा मात्र से एक कनिष्टिका अँगुली पर, पूरे पंत को 
धारण कर सके, उसी प्रकार उक्त अर्थ को समझना चाहिये । 


मुसुक्ष, सुखेन : प्रभो ! भूमा के धर्म क्या जीवात्मा में नहीं घटित होते ? 
वेदव्यासजी : धर्मोपपतेश्च ॥१॥३॥६ 0 


व्याख्या : छान्दोग्योपनिषद (७२४॥१) 'यत्र तान्यत्‌ पश्यति * 77 
में वर्णत मिलता है कि जिसको प्राप्तकर, अन्य के देखने, सुनते और जातने की 
जिज्ञासा का बीज समाप्त हो जाता है, (जल जाता है) वही भूमा है। जहाँ 
(भूमा से अन्य) अन्य को देखना, सुनना और जानना होता है, वह अल्प है। जो 
भूमः है, वही अमृत है और जो अल्प है वही मृत (विनाशशील) है, उसी संदर्भ 
में नारद जी का भ्रश्त है कि भुमा किसमें प्रतिष्ठित है ? उत्तर में श्री सनत्कुमार 
जी ने कहा कि भूमा अपनी अनिवंचनीय एवं अनंत महिमा में प्रतिष्ठित है, वह 
ऊपर-नीचे, आगे-पीछे, दायें-बायें, सब ओर परिपूर्णतया प्रतिष्ठित हैं तथा वही 
सब कुछ है, सबका आधार भूत है । भूमा ही आत्मा है, जो इस प्रकार का 
ज्ञान रखता है, वही आत्म ज्ञानी है, आत्मा रमण है. तथा आत्म योगी, आत्म- 
केलि निरत और आत्मानन्दी है, इत्यादि। इस सब धर्मों की संगति, सब धर्मो 
के धर्मी परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान में ही लग सकती है, अतः भूमा नाम से परत्रह्म 
परमात्मा को ही, इस प्रकरण में कहा गय। है, भन्‍्य को तहीं । अध्यापक के धर्म 
जैसे अध्यापक ही में घट सकते हैं, विद्यार्थी व अध्ययन्त और अध्यापत कॉर्ष 
साहाय्य सामग्रियों में नहीं, वैसे ही भूमा के धर्म भूमावाच्य' परब्रह्म में ही घट 
सकते हैं, जीवात्मा में नहीं । 


मुमुक्ष, सुखेन : प्भो | जो धर्म भूमा के वर्तमान प्रकरण में कहे गये हैं, 
वही धर्म वृहदारण्यकोपनिषद (३।८।७) में 'अक्षर' के बताये गये हैं, अक्षर शब्द 
प्रणव (5) का भी वाचक है, जानने की जिज्ञात्ता है कि यहाँ अक्षर शब्द किसका 
वाचक है ? 


वेदव्यासजी : अक्षरमम्बरास्तघुतेः ॥१३१०॥ 
व्याख्या : बृहृदारण्यक (३।८।६-७-७) में गार्गीजी के प्रश्न के उत्तर में, 


करे 


श्री याज्ञवल्वथजी कहते हैं कि दौ, पृथ्वी, अन्तरिक्ष आदि ऊपर व तीचे के लोक 
तथा भूत-भविष्य और वर्तमान कॉल, ये सबके सब आकाश में ओत-प्रोत हैं और 
आकाश जिस तत्व में ओत-प्रोत है, उसे ब्रह्मवेत्ता लोग अक्षर कहते हैं, जो कि न 
स्थूल है न सूक्ष्म है, त छोटा है न बड़ा और न लाल है न पीला अर्थात्‌ इन 
विशेषणों से परे और विलक्षण है। इस प्रकार वह 'अक्षर' आकाश पर्यन्त सबको 
धारण करने वाला बतलाया गया है अतएव यह अक्षर नाम से परब्रह्मा परमात्मा 
का ही वर्णन है, अन्य का नहीं जैसे, गुरु शब्द भगवान, हरि, शंकर, ब्रह्म-विद्या 
प्रदाता और भारीपत के अर्थ में ग्रहण किया जाता है किन्तु प्रकरण के अनुसार 
“ब्रह्म प्राप्ति का उपाय बताने के प्रसंग में' उपदेष्टा के अर्थ में गुरु शब्द का ग्रहण 
उचित है । 


सुसुक्ष, मुखेन : प्रभो ! जो प्रकृति को कारण मानते हैं, उनके विचार में 
यहाँ 'अक्षर' शब्द प्रकृति का वाचक हो सकता है क्योंकि कारण ही अपने कार्यों 
को घारण करता है । शंका शमन करने की महती कृपा हो । 


वेदव्यासजी : सा च॒ प्रशासनात्‌ ॥१॥३॥११॥ 


व्याख्या : (बृहदारण्यक उप० ३।८।६) में 'अक्षर' को सबपर सर्वाज्जीण 
शासन करने वाला एवं आकाश पयेन्‍त सबको धारण करने वाला बताया गया है। 
यह्‌ कार्य जड़भूता प्रकृति का होना असंभव है इस लिये ब्रह्मविद्‌ वरिष्ठ 
श्री याज्ञवल्कय जी के निर्णय के अनुसार, चराचर सबका शासक तथा धारक 
अक्षर तत्व परब्रह्म परमात्मा ही है, प्रकृति वो स्व क्षर है, वह अक्षर कैसे कही 
जा सकती है । परिणामशील तत्व सबका शासक और धारक नहीं हो सकता 
जैसे धरा ही बन, पर्वत, समुद्र, सरिता, मनुष्यादि प्राणियों को गौण रूप से घारण 
करती है किन्तु धारण किये जाने वाले वन आदि को धारक कहने से अनर्थ ही का 
दर्शन होगा, वैसे ही परब्ह्म परमात्मः को शासक व धारक न कहकर, प्रकृति को 
कहना अतिवाद व अन्य है। 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! क्‍या उक्त विषय की सिद्धि के लिये कोई अन्य हेतु 
भी, कृपा कर कहा जा सकता है ? 


वेदव्यासजी : अन्यभावव्या वृत्तेश्व ॥१३।१२७ 
व्याख्या : बृहदा० उप० (३॥८।११) में श्री याज्ञवल्क्यजी ते कहा है कि 


प्र 


वह 'अक्षर' किसी के नेत्र, श्रवण, मत्त और ज्ञान का विषय नहीं है परस्तु वह 
सबको देखने वाला, सुतने वाला, मनन करने वाला और ज/नने वाला है, इसके 
विपरीत प्रकृति सबके देखने, सुनने, मनत करने और जातने में आने वाली है इस- 
लिये 'अक्षर' में प्रकृति धर्मों की शुन्यता होने से 'अक्षर' शब्द प्रब्रह्म परमात्मा का 
ही बाचक है और वही यहाँ का प्रतिपादित विषय है । विनाशशील प्रकृति के अर्थ में 
कदापि उसका ग्रहण नहीं हो सकता जैसे विष्णुदेव ताम का कोई पुरुष है और पुरुष 
शब्द के अर्थ के अनुसार, उसमें पौरुषेय ही नहीं, अपीरुषेय कार्य भी होते देखे 
जाते हैं, उसे लोग कभी-कभी पद्म हाथ में लेने के कारण 'पत्मधर' भी कहते हैं, 
कभी अति दुलार के कारण 'प्म' भी कहते हैं, अब विचार करो कि यदि विष्णु 
देव के सामथ्ये एवं कार्य कुशलता को देखकर कोई कह दे कि पद्म ने यह्‌ अमानुष 
कार्य किया है, तो क्या इसके अर्थ में प्रकरति प्रदेश में प्रकट सरोज' (कमल) को 
प्रहण करना उचित है ? बिलकूल नहीं, यह तो अर्थ का अनर्थ हो जायगा । 


सुसुक्ष्‌ सुखेन : मुने ! प्रश्तनोपनिषद में (५॥२।७) कार अक्षर के अर्थ 
ध्यात से परब्रह्म और अपर ब्रह्म दोनों के प्राप्ति अथ॑ में ग्रहण किया गया है क्या ? 
यदि हाँ तो अक्षर का जर्थ, जपर ब्रह्म भी माना जा सकता है, या नहीं ? 


वेदव्यासजी : ईक्षतिकर्सव्यपदेशात्‌ सः ॥१॥३१३॥ 


व्याख्या : प्रश्तोपनिषद में कहा गया है कि जो ल्िमात्रिक (#+उ+म) 
ओंकार रूप अक्षर के द्वारा तदर्थ भावता स्वरूप परम पुरुष का निरच्तर ध्यात 
करता है, वह सर्प-केचुली की भाँति समस्त पापों से संग्रमुक्त होकर, तेजोमय 
सुर्यज्लोक में जाता है, तत्पश्चात्‌ सामवेदीय श्रूत्तियों द्वारा ब्रह्मलोक में पहुंचाया 
जाता है तथा जीव समुदाय रूप परतत्व से परम श्रेष्ठ सबके अन्तव॑र्ती आत्मा 
पुरुषोत्तम भगवान को साक्षात्‌ कर लेता है अर्थात्‌ परमधाम में पहुंचकर, पुरुषोत्तम 
भगवान का साहचर्य प्राप्त कर लेता है। अतएव प्रश्नोपनिषद के मन्त्र में, 
ब्विमात्रिक & के द्वारा ध्यान कर, जिसको प्राप्त करना कहा गया है, वह परबरह्म 
परमात्मा ही है, अपर ब्रह्म तहीं क्योंकि उसको हिरण्य गर्भ रूप अपर ब्रह्म (जीव 
समुदाय) से अति श्रेष्ठ कहा गया है और मन्त्र में आई हुई 'ईक्षते' क्रिया का 
कर्म कहा गया है जैसे रामदत्त नाम का एक राजा है जो राजोचित महिमा से 
महिमान्वित है, वहीं एक रगमंच पर एक प्षिपाही का वेष धारण कर, अपना पाठ 
करने लगा । किसी ने पहचानकर लोगों से कहा कि यह राजा साहब ही हैं। 
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. अब विचार करो कि जहाँ राज-ऐश्वर्य से युक्त सिंहासन पर बैठे हुमे, राजा का 
वर्णन करके, उसकी आधीनता को स्वीकार करते की चर्चा हो रही हो, वहां 
सिपाही बने राजा की (सिपाही स्वरूप) चर्चा नहीं समझनी चाहिये । 


सुमुक्ष, सुखेन : प्रभो ! उपर्युक्त वर्णन में मनुध्य-शरीर रूपी पुर में शयन 
करने वाले पुरुष को, परब्रह्म परमात्मा माना गया है किन्तु छात्दोग्योपनिषद्‌ 
(5।१॥१) में, ब्रह्म पुर स्वरूप मनुष्य शरीर में कमलाकार एक गृह (हृदय) है, 
उसमें सूक्ष्म आकाश है और आकाश स्थित जो वस्तु विशेष है, वह परम ज्ञेय है 
अतएव जिज्ञासु को उसे जानने की इच्छा करनी चाहिये, अस्तु, कृपा कर यह 
बतायें कि यहाँ 'दहर' नाम से किस तत्व का निर्देश किया गया है ? 


वेदव्यासजी : दहर उत्तरेभ्यः ॥१॥३।१४॥ 


व्याख्या : छान्‍्दों० उप० के इस वर्णत में, जिसे ज्ञेय कहा गया है, उस 
“दहर' शब्द का अभिपष्राय परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवान ही हैं क्योंकि आगे के मन्त्रों 
में, समस्त ब्रह्माण्डों को दहर के भीतर ही स्थित बताया गया है तथा दहर को 
आत्मा, पापशुन्य, अजर,अमर अशोक, भूख-प्यास रहित सत्यकाम और सत्य 
संकल्प आदि अष्टगुणक कहा गया है, आगे बताया गया है कि यही अत्मा, अमृत, 
अभय और ब्रह्म है, इसी को सत्य नाम से सम्बोधित किया जाता है। इससे 
स्पष्ट सिद्ध होता है कि दहर नाम से परब्रह्म परमात्मा को ही परम ज्ञातब्य कर, 
श्रू,ति भगवती ने निर्देश किया है, जैसे कपि कहकर कवि के वर्णन में महावीर, 
बाल ब्रह्मचारी, वेदज्ञ, मनोजव, मासुततुल्य बेगी, जितेन्द्रिय, महाबुद्धिमान आदि 
विशेषण आये हों, तो कपि शब्द का लक्ष्य, अंजनी नन्दन श्री हनुमान जी ही 
समझना चाहिये । 


भुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! प्रकारान्तर से उक्त सिद्धान्त को सिद्ध करते की 
कृपा की जाय । 


वेदव्यासजी : गतिशब्दाध्यां तथा दुष्ट लिडझ्ढं: च ॥१॥३॥१५ 


व्याख्या : छान्‍्दों० उप» (८३।२) में वर्णन मिलता हैं कि प्रतिदित 
सुषुष्ति समय में सम्पूर्ण जीव, इस ब्रह्म लोक को जाते हैं किन्तु अज्ञान से आवृत 


४६ 


माया-मोहित जीव उसे नही जानते । इस वाक्य में जीव का गमन (गति) प्रति- 
दिन ब्रह्मलोक में होता है, बर्णन है तथा उस दहर को ब्रह्मलोक कहने का अथ्थ॑ 
बहर को, ब्रह्मलोक का दाचक बतान। है, ब्रह्मलोक ही ब्रह्म है इसलिये उक्त दोनों 
कारणों से सिद्ध होता है कि यहाँ दहर शब्द ब्रह्म का ही वाचक है, अन्य का नहीं, 
जैसे बालक पढ़ने के समय प्रतिदिन शाला जाता है किन्तु वहाँ के प्रधान महोदय 
के प्रभाव को बालक होने से नहीं जानता । वे प्रधान महोदय' बालकों को सुन्दर 
सुरीति और प्रीति के साथ पढ़ाते हैं। अब यहाँ प्रधान महोदय, प्रधानाध्यापक 
का जैसे वाचक है, वेसे ही उक्त अर्थ को समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, सुखेन : प्रभो ! उपर्युक्त वार्ता की सिद्धि के लिये कोई अन्य हेतु 
भी हो तो, उसे कहने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : धृतेश्च भहिस्तोडस्थास्मिन्नुपलब्धेः ॥१॥३११६॥ 


व्याख्या : छान्‍्दो० उप» (5८।४॥१) में कहा गया है कि यह जो आत्मा है 
वही दृश्यमान सम्पूर्ण लोकों का धारक सेतु है, एवं प्रकारेण हर शब्द वाच्य 
आत्मा में अनन्त श्रह्माण्डों के धारण करते को शक्ति का सम्बक्‌ प्रकार से वर्णन 
संप्राप्त होने के कारण 'दहर' शब्द यहाँ, परबह्मा पुषोत्तम का ही वाचक है, अन्य 
श्रू तियों में भी परब्रह्म परमेश्वर में ऐसी जचिस्त्य महिमा के होने में पर्याप्त श्रमाण 
प्राप्त हैं । बृह॒दारण्यकोपतिषद (३॥८६) तथा (४।४।२२) में देखा जा सकता 
है कि परबह्म परमात्मा में ही, सबको धारण-पोषण करने की सहज शक्ति है, 
अन्य में नहीं। इसलिये यहाँ दहर शब्द परब्रह्म परमात्मा का ही वाचक हैं, जैसे 
अन्यत्न अभ्नाष्य ग्रुण वाले भद्रमाणि नाम के नरेश हैं, उत्तके कई उपनाम हैं जो 
उनके सम्बन्धियों एवं प्रेमियों और प्रजागणों के मुख से कहे जाते हैं, ठीक है 
किन्तु किसी उपनाम के साथ अन्यत्र अश्नाष्य थरुणों का वर्णन करने से समझने वाले 
उस उपनाम के वाच्य महाराज भद्रमणि को ही समझेंगे क्योंकि अन्यत्र अग्राप्य 
गुण भद्गमणि में ही हैं । 

मुमुक्ष, घुखेन : मुने ! उक्त वार्ता की पुष्टि का कोई और अन्य हेतु भी 
है? 
वेदव्यासजी : प्रसिद्धेश्व ॥११३११७॥ 


व्याख्या : श्रूति में वहराकाश नाम मिलता हैं और जाकाश शब्द 


भ्र्छ 


वरमांस्मा के अथ में उपनिषदों में लिया गया है, यह प्रसिद्ध वार्ता है। तैत्तरीय 
उप० (२७१) छात्दो० उप० (१।<५॥१) में देख सकते हैं, इसलिये भी दहर 
शब्द के वाच्य परब्रह्म परमात्मा ही हैं, किसी गाँव में मोहनलाल की प्रसिद्धि 
“मुखिया' नाम से है अतः कोई दूसरा व्यक्ति मुखिया नाम से, मुखिया शब्द वाच्य 
मोहतलाल के ही समीप पहुंचकर, अपने प्रयोजत की सिद्धि करेगा । 


सुसुक्ष, सुखेन : मुने ! 'दहर' शब्द से जीवात्मा का ग्रहण क्यों नहीं किया 
जा सकता ? 


वेदव्यासजी : इतरपरामर्शात्‌ स इति चेन्नासम्भवात्‌ ॥१॥३३१८॥ 


व्याख्या : छान्‍्दो० उप० (५।१॥१) की श्रूति में, ताम मात्र संकेत के 
मिलने से दहर का अर्थ, जीवात्मा कदापि तहीं हो सकता क्‍योंकि पूर्वोक्त मन्त्र में 
सत्य संकल्प! आदि लक्षण परब्रह्म परमात्मा ही में घटित होते हैं, जीवात्म/ में 
होना असंभव है इसलिये यहाँ दहूर शब्द परज्ह्म परमात्मा का ही बोधक है, अन्य 
का नहीं । जैसे रमदत्त नामक पुरुष में दैबी सम्पदा के प्राय: सभी गुण पाये जाते 
हैं किन्तु देवदत्त में कुछ ही गुण ऐसे हैं, जो रामदत्त से आंशिक रूपेण मिलते हैं, 
अब विचार करें कि जहाँ पूरा नाम न लेकर कहा जाय कि धन्य है दत्तजी को, 
जिनमें देवी सम्पदा के सभी गुणों का दर्शन होता है, वहाँ 'दत्त' से रमदत्त का 
ही ग्रहण होगा, देवदत्त का नहीं क्योंकि देवदत्त में से गुण हैं ही नहीं । वैसे ही 
उक्त प्रकरण में दहर शब्द परब्रह्म का वाचक है, जीवात्मा का हो ही नहीं 
सकता । 


भुमुक्ष, मुखेन : छान्‍्दो० उप० के (८५।१।५) उत्तर वर्णन से भी, जीवात्मा 
के अर्थ में दहर शब्द का प्रयोग सिद्ध होता है । 
वेबव्यासजी : उत्तराच्चेदाविर्भूतस्वरूपस्तु ॥१॥३११६॥ 


व्याख्या : छान्‍दो» उप० (८।३।४) में कहा गया है कि जो यह संत्रयाद 
(जीवात्मा) है, शरीर से उत्कमण कर परम ज्योति (परबह्म) को प्राप्तकर, शुद्ध 
स्वरूप हो' जाता है, यह आत्मा, अमृत, अभय और ब्रह्म विशेषणों से थुक्‍्त हो 
जाता है, ऐसा आचाय॑ ने कहा है । परबह्मा के ये विशेषण निज सहज स्वरूप की 


क््ष 


सिद्धि प्राप्त कर लेने पर अर्थात्‌ नित्य, मुक्त, शुद्ध, बुद्ध और असंग हो जाने पर, 
जीवात्मा के जोड़े गये हैं इसलिये उक्त मन्त्र के आधार पर मायाबद्ध वेहाभिमानी 
जीवात्मा का वाचक “दहर' शब्द को कदापि नहीं कहा जा सकता जैसे कोई 
भिक्षुक पूर्व संस्कारानुसार राज्य पद को प्राप्त कर लिया और राज-विशेषणों से 
युक्त, उसके यश का बखात बन्दी जन करने लगे तो इसका अर्थ यह नहीं कि ये 
राज-विशेषण सभी भिखारियों के साथ जोड़े जा सकते हैं । अरे भाई । भिखारी 
और राजा में जैसा अन्तर है वैसे ही संसारी जीव और पुरुषोत्तम भगवान में है । 


मुसुक्ष, मुखेन : प्रभो ! यदिऐसा हो है तो जीवात्मा को लक्ष्य करके तदर्थ 
बताने वाले शब्दों का प्रयोग मन्त्र में क्यों लिया गया ? 


बेदव्यासजी : अस्यार्थश्च परामर्श: ॥१३३॥२०॥ 


व्याख्या : पूर्वोक्त प्रकरण में दहर शब्द वाच्य परक्रह्म पुरुषोत्तम भगवान 
का अपरोक्ष पूर्ण ज्ञान हो जाते पर, जीवात्मा भी भगवान के गुणोंवाला हो जाता 
है अर्थात्‌ रूप, गुण, वैभव प्राप्त कर, ब्रह्म की त्ित्ताम्यता का अनुभव करता है। 
यह भाव एवं परमात्मा ज्ञान का फल तथा परमात्मनजाप्त जीव के सहज सिद्ध 
स्वरूप का लक्षण प्रदर्शित करने के लिये ही यहाँ जीवात्सा का वर्ण उक्त श्रू,ति 
में, उक्त रूप से किया गया है। भगवदुगीता (१४२) में भी ऐसी ही वार्ता कहीं 
गई है इसलिये उपयुक्त प्रकरण में जीवात्मा के शुद्ध स्वरूप का वर्णत भा जाने 
मात्र से, यह सिद्ध नहीं किया जा सकता कि 'दहर' शब्द जीवात्मा का वाचक है 
जैसे, सोमशर्मा के कतिपय गुणों का स्मरण कर, यह कहा जाय कि पुत्र चद्धशर्मा 
भी पढ़ लिखकर सोमशर्मा हो गया है, इसका अर्थ यह नहीं कि चन्द्रशर्मा का 
वाचक सोमशर्मा है | 


मुनुक्ष्‌ सुखेन : प्रभो ! दहर को बहुत छोटा कहा गया हैं इसलिये यहाँ 
अणु स्वरूप जीवात्मा ही वहर का वाच्य मानना, क्या ठीक नहीं है ? 


वेदव्यासजी : अल्पश्चुतेरिति चेत्तदुक्तन्‌ ॥१३॥२१॥ 


व्याख्या : इसका उत्तर प्रथम सूत्र (१।९७) में दे दिया गया है. अतझव 
बासस्वार पूछने की कोई आवश्यकता नहीं है और न शंका ही करनी चाहिये । 


भद 


अति प्रश्न और अतिवाद से श्रोता के स्वरूप की हानि होती है. जैसे, किसी के 
पूछने पर उत्तरदाता ने बता दिया कि यह राजा हैं और यह राज सेवक है अत- 
एवं उत्तर पर विश्वास कर, उक्त वार्ता ग्रहुण कर लेनीं चाहिये । बार-बार उसी 
से उक्त प्रश्न करना, उस पर विश्वास न रखना धृष्टता है । 


मुमुक्षु मुखेन : प्रभो ! प्रकारान्तर से क्या समज्नाया जा सकता है, जिससे 
की हुई शंका का समाधान हो जाय । 


बेदव्यासजी : अनुक्ृतेस्तस्थ च ॥१३११॥ 


व्याख्या : तैत्त> उप. (२६) छान्‍्दो० उप० (६।३॥३) कठों० उप० 
(१।३॥१) में परमात्मा को जीवात्मा का अनुकरण करने वाला अर्थात्‌ कर्म वशात्‌ 
जीवात्मा को शरीर प्रवेश करते देखकर, अनासक्त भाव से सहकारितया साक्षी 
स्वरूप, उसके साथ शरीर में प्रवेश कर हृदय गुफा में रहने वाला बताय! गया हैं, 
इसलियें परमात्मा को अंग्रुष्ठ मात्र हृदय में रहने से अल्प परिमाण वाला कहना, 
उसके स्वरूपानुकूल ही है। इसी कारण श्र्‌ तियाँ स्थान-स्थान पर परमात्मा को 
अणोरणीयान और महतोमहीयान कहकर तन्निझूषण करती हैं। एक पिता अपने 
पुत्र की मस्तिष्क अस्वस्था को देखकर, जहां-जहाँ बालक जाता है, वहाँ-वहाँ वह 
वात्सल्य भाव से प्रेरित होकर स्वयं जाता है, किन्तु न उसको मस्तिष्क की 
बीमारी है और न जहाँ जाता हैं, वहां से आसक्त है, परन्तु पुत्र के पीछे-पीछे 
चलता है। अस्तु, पिता महान आशय वाला और स्वस्थ है, पुत्र पागल व अल्प 
आशय वाला है इसलिये पितृपद-बोधक व उसके गुण स्मारक शब्द पिता के ही 
बाचक होंगे, पुत्र के नहीं; हाँ, पुद्न के साथ तीच गृह में रहने के कारण, उसे 
भी नीच गृह निवासी कहा जाय तो अनुचित नहीं है । 


सुभुक्ष भुखेन ; मुने ! इस विषय' में क्या कोई अन्य स्मृति आदि के भी 
प्रमाण प्राप्त होते है ? 


वेदव्यासजी : अपि च॒ स्मर्यते ॥१॥३२३॥ 


व्याख्या : गीता पुरुषोत्तम भगवान की श्रीमुख वाणी है, उसमें अनेक स्थलों 
में बताया गया है कि परब्रह्म! परमात्मा सबके हृदय में प्रतिष्ठित हैं. इसलिये 
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अणोरणीयान, सर्वात्मा, सर्वान्तर्यामी, सर्वाधार, सर्वस्वरूप परअह्य प्रुरुषोत्तम 
भगवान को छोटे स्थान में रहने से उपेक्षाकृत छोठे आकार वाला कहना उचित ही 
है, अतः दहर शब्द परमात्मा का ही वाचक है, जीवात्मा का नहीं । किसी योगी को 
जैसे हाथी के शरीर में प्रवेश करने से हस्तिकाथ' और पिपीलिका के शरीर में 
प्रवेश करने से पिपीलिका काय कह देना अनुचित नहीं है| क्योंकि वह परकाय 
प्रवेश की सिद्धि हस्तामलक किये हुये हैं, ठीक इसी प्रकार अगोरणीयान और 
महतोमहीयात अपरिछिल्न परब्रह्म को सबसे छोटा व सबसे बड़ा कह देना कोई 
अनुचित नहीं है । 


मुसुक्ष, सुखेन : प्रभो ! कठोपतिवद (२।१।१२-१३) और (२॥३॥१७) 
में जिसे अंग्ुष्ठ के बराबर कहा गया है, वहूं परमात्मा है या जीवात्मा ? 


बेदव्यासजी : शब्दादेव प्रसितः ॥१३।२४॥ 


व्याध्या : कठोपनिषद की श्रुति भगवती अपने शब्दों से ही यह सिद्ध करती 
है कि अंगुष्ठ भाव परिमाण वाला परब्रह्म परमात्मा ही है क्योंकि उक्त प्रकरण 
के मत्त्रों में बताया गया है कि अंगुष्ठमात्र परिमाण वाला परम पुरुष सबके 
हुदुदेश में स्थित है। वह निर्धुम अग्ति शिखा के समान एक रस है, वह तीतों 
कालों का शासक है अर्थात्‌ सभी देव, ऋषि, मनुष्य, पशु, पक्षों स्वरूप चराचर 
जगत उसके शासत से ही अपना-अपना काये करते हैं। वह स्व॒तन्त्र निरंकुश 
शासक व स्वराट है। वह आज भी है और कल भी रहेगा जर्यात्‌ वह नित्य 
सनातन' अविनाणी है, अस्तु, आगे के मन्त्रों में उस विशुद्ध अमृत स्वरूप परम 
ज्ञातव्य' तत्व को जानते का आदेश दिया गया है इसलिये कठो० उप» में अंग्रुष्ठ 
मात्र कहा जाने वाला पूरुष परब्रह्म परमात्मा ही है। 


मुपुक्ष, सुखेन : ब्रह्म ! परब्रह्म परमात्मा को अंगुष्ठ प्रमाण माप वाला 
बताने का क्या अभिप्नाय है ? 


बेदव्यासजी : हृच्पेक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात्‌ 0पाहार५॥ 


व्याख्यां : उपतिषदों से निरदिष्ट ब्रह्म विद्या के ह्वारा परब्रह्म परमात्मा का 
अपरोक्ष अनुभव प्राप्त करने का अधिकार केवल मनुष्य को ही है। मनुष्मेतर पशु- 
पक्षी आदि अधम योतियों को नहीं क्योंकि उनमें बुद्धि का विकास' एवं बैशब' नहीं 
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होता और बुद्धि की यूक्ष्मावस्था के बिना ब्रह्म का परोक्ष बशंन भी असंभव है, 
चूँकि मनुष्य के हृदय की नाप अंगुष्ठ के बराबर कही गई है, इस कारण से मनुष्य- 
हृदय के प्रमाण की अपेक्षा से परब्रह्म परमात्मा को यहाँ अंग्रुष्ठ मात्र पूरंष बताया 
गया है, वैसे सर्व॑समर्थ प्रभु चींटी में चींटी के हृदय के बराबर और हाथी में 
हाथी के हृदय के बराबर स्थित होकर, प्राणि मात्र के अत्तर्यामी आत्मा कहे जाते 
हैं जैसे मत्स्य भगवान मनु की अंजली में, अंजली के बराबर, कूप, ताल।ब और नदी 
सें तदकार वाले होकर स्थित रहे तथा समुद्र में समुद्र-प्रमाण होकर, राजा को 
दर्शन दिये थे वैसे ही उक्त प्रकरण में मनुष्य हृदय' के माप के बराबर अंगुष्ठ मात्न 
होकर, रहने की स्थिति परब्रह्म परमात्मा की बताई गई है । 


भुमक्ष, मुखेन ; उपर्युक्त सूत्र में ब्रह्म विद्या के द्वारा यरबह्य परमात्मा का 
ज्ञान प्राप्त करने का अधिकार केवल मनुष्य मात्न को बताया गया है, तो क्या 
मनुष्येतर कोई भी प्राणी ब्रह्म विद्या का अधिकारी नहीं है ? 


वेदव्यासजी : तदुपर्यषि बादरायण: सस्भवात्‌ ॥१॥३२६॥ 


व्याख्या : मनुष्य से नीचे की योनियों में वेद पढ़ने व ब्रह्म प्राप्त करने की 
क्षमता नहीं है क्योंकि उनसें त बुद्धि है और न बोलते व समझने की शक्ति ही है 
इसलिये उन्हें अताधिकारी कहना उदिित ही है किन्तु देव बोति, भनुष्य योति से 
ऊपर ब श्रेष्ठ होती है। बेव-विहित धर्म-कर्म व ज्ञान के अनुष्ठान से मनुष्य, देव योनि 
प्राप्त करते हैं इसलिये पूर्वाध्यास से उनमें ब्रह्म-बिच्या हारा ब्रह्म ज्ञान प्राप्त करने 
की शर्त स्वभाव सिद्ध है, जस्तु, साधन द्वारा ब्रह्मज्ञान प्राप्त कर लेना देवताओं 
को भी संभव है अतणएव मनुष्य से ऊपर की योनि में ब्रह्म ज्ञान प्राप्त करने का 
अधिकार है, यह सूत्रकार का कथन है। जैसे, मानुष भोग, मनुष्येतर पशु-पक्षियों 
के लिये अति दुलंभ ही नहीं अपितु अध्राष्य है क्योंकि उनमें मानुष सोग्र भोगने की 
सामथ्य॑ नहीं है किन्तु मनुष्य योनि से ऊपर की योनि जो देवसोति है, उप्तमें मानुष 
भोग का भोवता बनना संभव है क्योंकि प्रथप्त सानुष भोगों का अनुभव उन्हें था । 
वैदिक धर्म-कर्म का अनुष्ठान करके ही वे मनुष्य से देवता हुये हैं, अस्तु, पूर्वाध्यास 
से वासना होने पर देवयोति से पृष्यक्षीण-काल के पश्चात्‌ मनुष्य होकर, उन्हें 
मानुष भोग भोगना संभव है, वंसे ही ब्रह्मन्षान विषयक वार्ता को समझता 
चाहिये । 
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सुसुक्ष, मुखेन : मुत्ते ! देवता लोगों को शरीरधारी मात लेने से तो यज्ञ 
कमे में विरोध उत्पन्न हो जायगा, समझाने की क्रपा हो क्योंकि मनुज्यवत्त देहाकृति 
होने से, वे एक देशीय हो जायेंगे जिसके कारण अनेक-अनेक देशों में अनेकानेकू 
यज्ञकर्ताओं ह।रा एक ही साथ यज्ञ जाहुतियाँ, उन्हें समपित होने पर यज्ञ भुक्‌ 
देवता अपना भाग ग्रहण न कर सकेंगे ? 


वेदव्यासजी : बिरोधः कर्मणीति चेह्नानेकग्रतिपत्तेदंशनात्‌ ॥१॥३॥२७॥ 


व्याख्या : देवताओं में एक ही स्ताथ बहुत से विग्नह धारण करने की शक्ति 
स्वाभाविक होती है, वे अपनी इच्छा से अनेक शरीर धारणकर, एक ही साथ 
अनेंकानेक याज्िकों की दी हुई, हवि को ग्रहण करने की सामर्थ्यं रखते हैं। मृत्यु 
लोक में एक योगी जब एक ही साथ अनेक शरीर धारण कर सकता हैं तब 
देवताओं के विषय' में शंका करना, अश्राद्धलु, अविश्वांसी और शंकालु हृदय की 
ही उपज मानी जायगी । बृह॒दारण्यकोपनिषद (३॥६।१-२) में याज्ञवल्क्यजी ने, 
शाकल्यजी से कहा है कि ये एक-एक देवता ही, अनेक-अनेक हों जाते हैं। इस 
प्रकार श्रुति, देवताओं में अनेक-अनेक रूप एक साथ धारण करते की शक्ति का 
समर्थन करती है इसलिये कोई विरोध की संभावता ही नहीं है जैसे एक ही धव 
नामक वुल्ष के बहुत से स्तम्भ एक यज्ञ में लगाये गये किन्तु सब स्तम्भ धव के ही 
कहलाते हैं, अन्य के नहीं, ऐसे ही एक देव से बहुत से रूप बन जाते हैं, उन्हीं 
की महिमा से किल्तु सब उसी देव के ताम से कह्दे जाते हैं, जिस देवता के संकल्प 
से स्वयं के सदृश बहुत से रूपों का निर्माण होता है । 


भुम्क्ष सुखेन : प्रभो ! देवताओं को परीर धारी मानने से उन्हें अनित्य 
और परिणामी मानना पढ़ेगा, ऐसी स्थिति में वेदोक्त सभी देवता विनाशशील और 
अनित्य होंगे तब वेद को प्रमाणभूत एवं नित्य मानने में विरोध उत्पन्न होगा । 
अतएब इस संशय का शमन हो जाय तो बहुत अच्छा हो । 


वेदव्यासजी : शब्द इति चेन्नातः प्रभवात्‌ प्रत्यक्षानुमानाध्यास्‌ 
॥१।३॥ २८॥ 


व्याख्या : उपर्युकतत शंका करने का यहाँ कोई स्थान नहीं है क्योकि वेद में 
कहे गये शब्दों से ही बेबताओं तथा जगत की सृष्टि होती हैं। इसमें प्रत्यक्ष 
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(चेंद) और अनुमान (स्मृति) प्रमाण हैं। वेदों में बताया गया है कि इस प्रकार 
के रूप, गुण, शक्ति, वैभव और कार्य से सम्पन्न अमुक देवता होंगे तद्नुसार प्रथम 
देवताओं के वेदौक्त अर्थ का चिन्तन करके सृष्टि समय (कल्प के आदि में) उनके 
रूप' का आविर्भाव, सृष्टि कर्ता किया करते हैं । कल्पान्त में सृष्टि लय हो जाती 
है और पुनः दूसरे कल्प के प्रारस्त में उसी रूप, गुण, वैभव वाले वही देवता 
उत्पन्न किये जाते हैं । कल्प-कल्प में जीव भले बदल जाय पर देवों के तम-रूपादि 
नहीं बदलते । प्रत्येक कल्प में वेदाज्ञानुस्नार एक ही रूप, गुण, णव्ति, शीलादि 
वैभव वाले एक ही नाम के देवता उत्पन्न होते हैं जैसे, इन्द्र, वरुण, कुबेर, पवन, 
अग्नि इत्यादि देव ताम प्रत्येक कल्प में रहेगा। उत्तकी सामथ्यं भी वेदोक्त ही 
रहेगी । हाँ, जीव बदलते रहते हैं पथा अगले कल्प में बलि, इन्द्र होंगे इसलिये 
उक्त शंका अप्नासज़िक है क्योंकि अतादि काल से देवताओं का आधार व कारण 
बेद हैं, वेद का आधार देवता नहीं हैं जतएुव देवताओं के शरीर धारण करने से वेद 
अनित्य व अप्रामाणिक नहीं हो श़कते यथा एक कुशल कारीगर यह निश्चय 
करता है क्रि प्रत्येक मंगल की बाजार में अमुक काठ के अमुक अमुक खिलौने, 
अग्ुक-अमुक बनावट के बनाकर ले जाया करूँगा । संकल्पानुसतार कारीगर का 
कार्य शुरू हो गया । उसकी प्रभावोत्यादक कला, जत-जन के मन को मुख्ध करने 
वाली सिद्ध हुई किन्तु बनाये हुये लकड़ी के खिलौने अधिक दिन नहीं ठहरते ये, 
यदि कोई कहे कि लकड़ी के खिलौनों के नष्ट होने से, कारीगर के मनोद्धूत 
खिलौनों का ज्ञात भी नष्ट हो गया होगा अतः उसके कलाकारी का कोई प्रमाण 
न रह जायगा, ऐसी शंका करना जैसे केवल अज्ञान सूलक है वैसे ही उपर्युक्त 
वार्ता के विषय में भी समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुलेन : तो क्या उक्त कथनानुसार ही वेदों की वित्यता सिद्ध 
होती है ? 


बेदव्यासजी : अतएवं च नित्यत्वम्‌ ॥१॥३।२६॥ 

व्याख्या : सृष्टि रवथिता, वेदों के शब्दों के अनुसार ही देव व देवलोकादि 
समस्त लोकों की रचना किया करता है, यह श्रुति-स्मृतियों का कथन स्वतः वेदों 
की नित्यता सिद्ध करता है ; यह कहीं प्रमाणभूत' वाक्य नहीं मिलते कि प्रत्येक 


कल्प में परमात्मा वेदों की नवीन रचना किया करता है अतएव बेद अपौरुषेय 


६४ 


नित्य और जगत का कारण है जँसे जब से वाणी है तब से उसका अथ है अर्थात 
बाणी के साथ ही अथ॑ प्रकट होता है वैसे ही जब से ब्रह्म है तब से' ब्रह्म का ज्ञान 
कराते वाला वेद है। ब्रह्म शब्द वेद का पर्याय है इसलिये जब से ब्रह्म है. तब से 
वेद 'हैं। ब्रह्म अनादि और नित्य तथा अपरिंणामी हैं तदनुसार वेद भी अनादि, 
तित्य और अपरिणामी हैं । 


मुसुज्ष, मुखेन : प्रभो ! तो कल्प-कल्प में एक ही ताम रूप वाले देवता 
रहते हैं, कल्प भेद से उत्तमें नाम-रूप का भेद तो होना चाहिये । यदि भेद होता 
है तो वेबोकत वाणियों की नित्यता कैसे सिद्ध होगी ? 
वेदव्यासजी' : सम्ाननासरूपत्वाच्चावृत्तावप्यविरोधो दर्शनात्‌ 
स्म्रतेश्च ॥१॥३।३०१॥ 


व्याध्या : किसी कल्प के अनस्तर दूसरे कल्प में उत्पन्न होने वाले देवताओं 
के नाम रूप पूर्व कल्प के समान ही होते हैं इसलिये पुतः पुनः आवृत्ति होने पर 
भी बेद की नित्यता में किसी प्रकार का विरोध आड़े नहीं जाता । श्रुति-स्मृतियाँ 
ऐसा ही वर्णन करके उक्त तथ्य को सिद्ध करती हैं यथा कट ० वेद (१०१३०॥३) 
में कहा गया हैं कि जगत रूष्टा ने सूस॑-चन्द्रमा आदि सब देवों को पूर्व कल्प की 
भाँति ही बनाया, इसी प्रकार स्मृतियाँ भी वर्णन करती हैं अतएव देवताओं के 
नाम-रूप' की आवृत्ति प्रत्येक कल्प में एक समान होते रहने से, वेद की नित्यता 
एवं प्रामाणिकता में क्रिसी प्रकार का विरोध नहीं उत्पन्न होता जैसे, कोई नियम 
प्रतिवर्ष के लिये लागू कर दिया गया कि अम्ुुक संस्था इस नियमावली के अनुसार 
चलती रहेगी, चाहें बषं बदलता रहे किन्तु पदाधिकारियों के पद के नाम व वेब- 
भूषा तथा नियम बही रहेंगे । संस्थापक की बनाई नियमावली का पालन किसी 
व्यवस्थापक के द्वारा यदि त्िकरण हो' रहा है तो नियमावली की असत्यता व 
अनित्यता सिद्ध नहीं हो सकती, इसी प्रकार उक्त अर्थ को समझ लेता चाहिये । 


मुमुक्ष मुखेन : प्रभो ! आपने देवताओं को ब्रह्मविद्या का अधिकारी 
बताया है, तो क्‍या, यह वार्ता निर्विवाद सिद्ध है ? 


वेदव्यासजी : सथ्वादिष्वसस्भवादनधिकारं जैसिनिः ॥१॥३१३१॥ 


व्यास्या ; स्वयं सिद्ध वार्ता में भी दर्शन भेद से कुछ लोग विरोध उत्पन्न 
ही कर देते हैं। यथा छात्वो० उप० को आधार बनाकर जैमिनि भाचाये का 


हि. 


कथन है कि मधु विद्या में देवताओं का अधिकार नहीं है क्योंकि जो-जो सु, 
जो-जो वस्तुएं, जो-जो लोक मनुष्यों द्वारा यज्ञांदि अनुष्ठातों एंवं तप, ब्रत, संयम, 
सत्य, अहिंसा, अपरिय्रह से प्रोप्त होते हैं, वबह-बहु सभी मनोडभिलषित सुख 
साम्रग्रियाँ देवताओं को सहज प्राप्त हैं इसलिये उन्हें वेदन्वरणित मधु विद्या में 
अधिकार होना संभव नहीं है तदनुसार ब्रह्म-विद्या के भी वे अधिकारी नहीं जैसे 
संस्कार वश फिसी को अमित धन राशि वसुन्धरा के उदर से भ्राप्त हो जाने पर, 
उसे उदर पूति परक शिल्पकला आदि विद्याओं का अध्ययन अतावश्यक है इस' 
लिये वह पुरुष शिल्प कला विद्या का अनाधिकारी कहा जाता है, वैसे ही जैमिनि 
वार्ता को समझता चाहिये । 


सुमक्ष सुखेन : मुने ! उक्त वार्ता की पुष्टि के लिये जैमिनि युकति कोई 
और भी है ? 


वेदव्यासजी : ज्योतिषि भावाच्च ॥१॥३॥३२॥ 


व्याख्या ; देवगण स्वभाव से ही दिव्य हैं तथा ज्योतिम॑य. लोकों के ही 
अभिमानी देब हैं, अतः वहीं उनका निवास है, उन्हें सब प्रकार के ऐश्वर्य जो 
मनुष्य लोक में दुलंभ है, सहज संत्राप्त हैं जतएव उल्हें ऐश्वर्य प्राष्ति के लिये 
किसी वैदिक विद्या के साधन में संलग्त होने: की कोई आवश्यकता नहीं है और त 
उनकी प्रवृत्ति ही होती इसलिये जिस प्रकार बेद विहित अन्य सकामीय विद्याओं 
में अधिकार का अभाव है, उस्ती प्रकार ब्रह्म विद्या में भी देव-अधिकार की संगति 
नहीं बैठती जैसे, साधन सिद्ध केवलीभुत योगी को, केवली भूत होने के लिये किसी 
योग साधना की आवश्यकता नहीं होती बसे ही मधु-ओमी (प्रेय-प्रेमी) देवता को 
मानव-दुलेभ सर्वोच्च भौतिक सुख (स्वर्ग-सुख) सहज संत्राप्त कर लेने पर, उसके 
प्राप्ति के लिये कोई साधना को आवश्यकता नहीं होती तथा ब्रह्म-प्राप्ति की 
इच्छा न होने से बह्य-विद्या में रचि तहीं होती इसलिये जैमिनि जी, अनधिकार 
सिद्ध करते हैं । 


मुमुक्ष, मुखेन ; ब्रह्मयें ! यद्यपि आप श्षी ब्रह्मविद्या में देवताओं का 
अधिकार संभव है, पूर्व में कह आये हैं तथापि श्री जैंमिनि आचारय॑ के मत के 
विरोध में श्रुति प्रमाण देकर, अपने सिद्धान्त को सिद्ध करने की कृपा हों । 


ड्द्‌ 


बेदव्यासजी : भाव॑ तु बादरायणो5स्ति हि ॥१॥३॥३३॥ 


व्याख्या : शब्द भ्रमाण शुन्य (वेदों से अप्रमाणित) उपर्युक्त जैमिति सिद्धान्त 
मान्य नहीं है। यज्ञादि वेद विहित कर्मों एवं ब्रह्म विद्या में देवताओं का भी 
अधिकार श्रुति श्रमाणों से सिद्ध होता है । सिद्धान्त वही कहलाता है जो वेद वाक्‍्यों 
से ज्ञापित एवं प्रमाणित हों। ते० ब्रा० (२।१२।८) तथा तै० सं० (२।३॥३) 
में देवताओं के यज्ञातुष्ठात का वर्णन आता है, इससे देवताओं का कर्माधिकार 
जाता जाता है, इसी प्रकार बह्मा-विद्या में देवताओं का अधिकार है। इसके प्रमाण 
में वृहदारण्यकोपनिषद (१।४।१० ) का आदेश है, “तद यो देवानां प्रत्यवुध्यत स 
एंव तदूभवत्‌' अर्थात देवगणों में से जिसने उस ब्रह्म का ज्ञात भ्राप्त कर लिया, 
वही वह बहा हो गया । छान्दोग्योपनियद्‌ में भी यह प्रसंग' विस्तार से आता है 
कि इन्द्र और विरोचन ने ब्रह्म॑जी की सेवा में उपस्थित रहकर, बंह्मचये बरत का 
पालन किया और बहुत वर्षों के पश्चात्‌ ब्रह्म विद्या की श्राप्ति की, अतएवं यह 
सिद्ध है, श्रुति प्रमाणों से कि वेद विहित कर्मो एवं ब्रह्म विद्या में देवताओं का भी 
जविकार है जैसे, कोई विशाल जाश्रम के अध्यक्ष हैं, उन्हें मन्दिरों की पूजा एवं 
रसोई नहीं करनी पड़ती क्योंकि वे सबके पूज्य स्वयं सिद्ध सबके नियाम्यक हैं । 
प्रत्येक विभाग में कई कार्मकर्त्ता हैं, सारा कार्ये आश्रम का सुचारू रूप से चल 
रहा है किन्तु अध्यक्ष चाहे तो वे पूजा व रसोई तथा अन्य-अन्य सेवा कार्य कर 
सकते हैं, उनका स्वतः सबमें अधिकार है, उन्हें कोई रोक नहीं सकता क्योंकि 
पुजारी, रसोइया जावि कैंकर्य कर्ताओं से, बे श्रेष्ठ हैं । 


भुमुक्ष मुखेन : मुने ! छान्‍्दो० उप० में वर्णन आता है कि रैक्व मुनि ने 
राजा जानश्रुति को शुद्ध सम्बोधन देकर, ब्रह्मविद्या का उपदेश दिया, तो क्या शुद्ध 
का भी ब्रह्मा-विद्या में अधिकार है ? 


बेदव्यासजी : शुगर्य तदनादरअवणात्तदाद्रवणात्‌ सुच्यते हि 
॥वारइशा 


व्याख्या : उड़ते हुये हंसों के मुख से राजा जानश्रृति ते सुना कि भले ही 
यह राजा अतिथिसेवी व धर्मात्मा हों किन्तु गाड़ी वाले रैक्व के ससात् स्वश, 
ग्रशस्वी व तेजस्वी नहीं हो सकता, इतना सुनते हो राजा अपनी तुच्छता का 


है 


अमुसंधान कर शोकाकुल हो गया और दौड़ता हुआ, खिंन्न मना ब्रह्म विद्या :: 
प्राप्ति के लिये रैक्व सुनि के पास पहुंचा । आते ही रैक्व ने राजा को शुद्र कह 
कर अपनी संबंज्ञता की सूचना दो क्योंकि उस समय राजा शोकाभिभूत होकर, 
उनके पास आया था । शुद्र शब्द की व्युत्पत्ति के अनुम्तार अर्थ (शु्तम्‌ जाद्रवति 
इति घूद्र:) “जो शोक के पीछे दौड़ता' है, वह शुद्र है” होता है अतएव तद्‌ स्थिति 
राजा की देखकर मुत्ति ने शुद्र कहकर पुकारा । यद्यपि जालश्रुति क्षत्रिय थे । 
रैक्‍्व ने राजा के ईर्षा भाव एवं तज्जनित दुख को दूर करने एवं श्रद्धा व समता 
स्थापित करने के लिये ही, उतकी मन: स्थिति के अनुसार अपनी सर्वज्ञता से 
शूद्र ! सम्बोधन देकर वार्ता प्रारम्भ की थी । इससे यह नहीं मान लेना चाहिये. 
कि ब्रह्म विद्या में शूद्र का अंधिकार है क्योंकि यह कल्पना किसी प्रकार से सिद्ध 
नहीं होती । जैसे, किसी ब्राह्मण, को वैश्य वृत्ति (स्वर्ण क्रये-विक्रय एवं वस्त्रादि 
की दुकान) के अनुसार लोग सराफजी व सेठजी कहने लगते हैं, वैसे ही उपर्युक्त 
अर्थ को समझना चाहिये। 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! राजा जानश्रुति क्षत्रिय थे, इसमें क्या प्रमाण है ? 


वेदव्यासजी : क्षत्रियत्वावगतेश्चोत्तरत्र चेत्ररथेन लिड्भात्‌ 
॥१॥३३३५॥ 


व्याख्या : प्रकरण में आये हुये लक्षणों से यह जाना जाता है कि राजा 
जानश्रुति क्षत्रिय थे । राजा को दानवीर, श्रद्धालु तथा राजोचित ऐश्वर्य से सम्पन्न 
बताया गया' है तथा उनके यहाँ तैयार कराई गई रसोई से ही प्रतिदिन सत्कार 
पूर्वक अतिथि समूहों को भोजन कराया जाता था, कहा गया है और प्रसंग के 
अन्त में राजा की कन्या को रैक्‍्व ने पत्ती रूप में ग्रहण किया, यह्‌ चर्चा आती 
है, इसके अतिरिक्त यह कथा आती है कि राजा जानश्रुति के यहाँ, शौंनक ब्राह्मण 
तथा चैत्र नाम के क्षत्षिय आये थे । इन दोनों को जब भोजन परोसा जा रहा था, 
उसी संयम एक ब्रह्मचारी ने भोजन की याचना की तो इससे सिद्ध होता है कि 
जानश्वुति क्षत्रिय थे, शुद्र होते तो ब्राह्मण व ब्रह्मचारी इत्यादि बतिथिगण, इनके 
यहाँ बनाई हुईं रसोई ग्रहण न करते । जतः सिद्ध होता है कि शुद्र जाति का वेद 
में अधिकार नहीं है, जैसे देह में प्रत्येक अज्ों का अपना-अपना अधिकार है, अपने 
अधिकार को त्याग कर अन्य अंग का अधिकार लेते बनेगा नहीं और जव्यवस्था हो 
जायेगी जिसके कारण अंगी को ही नहीं, अंगों को भी शोक की खाई में गिरन पड़ेगा । 


८ 


सुपुक्ष, मुखेन : प्रभो ! उपयुक्त आप श्री से सिद्ध वार्ता की पुष्टि के लिये 
क्या कोई दूसरा हेतु भी हो सकता है ? 


वेदव्यासजी : संस्कारपरामर्शात्तदभावाभिलापाच्च ॥११३।३६॥ 


व्याख्या : उपनिधदों में जहाँ-जहाँ ब्रह्म विद्या अध्ययन करने का प्रसंग 
प्राप्त होता है, वहाँ-वहाँ उपनयतन संस्क्रार करके ही आचार्य, ब्रह्मचारी को वेद- 
विद्याध्ययन कराते हैं। मुण्डडोपनिषद (३।२।१०) में कहा गया है कि उन्हीं को 
ब्रह्म-विद्या का उपदेश देना चाहिये जिन्‍्होंते सविधि उपनयन संस्कार कराकर, 
ब्रह्मचर्थ- ब्रत के पालन में तत्परता दिखाई है, इसी प्रकार उपनयन संस्कार की 
परम आवश्यकता छान्‍्दो० उप० (४४५) तथा श० ब्रा० (११॥७॥३१३) में 
भी कही गई है किल्तु शुद्रों के लिये उपतयत संस्कार का विधान ही नहीं बताया 
ग़या है, इससे स्पष्ट सिद्ध है कि शुद्रों का अधिकार वेद-विद्या में नहीं है जैसे, 
किसी विश्वविद्यलाय का नियम है कि इसमें माध्यमिक परीक्षा पास विद्यार्थी ही 
उच्चतम स्तरीय विद्या प्राप्त करने के लिये भरती किये जांयगे, इस से स्पष्ट है कि 
प्राथमिक परीक्षा पास विद्यार्थियों का अधिकार, विश्वविद्यालय में अध्ययन करने 
के लिये नहीं है, वैसे ही उक्त प्रकरण की वार्ता बिचारणीय है । 


सुमुक्ष सुखेन : प्रभो ! उक्त विषय' की वार्ता को दृढ़ करने के लिये कोई 
अन्य हेतु भी है ? 


वेदव्यासजी : तद्भावनिर्धारणे च अबूत्ते; ॥११३॥३७॥ 


व्याख्या : शिष्य को अपने पास आया जानकर, आचार्य यह जानना चाहते 
हैं कि यह शुद्र तो नहीं है । निश्चय कर लेने पर हीं उसका उपनयत संस्कार 
कराकर, ब्रह्मविद्या का उपदेश देते हैं अर्थात्‌ वेद विद्या प्रदान करने के लिये 
शुद्रत्व के अभाव की आवश्यकता उन्हें होती है । छांत्दो० उप» में रैक्‍्ब और 
जानश्रुतति की कथा के पश्चात्‌ जबालां के पुत्न सत्यकाम की कथा जाती हैँ कि 
ब्रह्मविद्या प्राप्त करने के लिये सत्यकाम, गौतम ऋषि के पास जाते हैं, तब गौतम 
जी पूँछते हैं, तुम्हारा गो क्‍या है ? सत्यकाम ने कहा, “मैं अपना गोत्न नहीं 
जानता ।” माता से पूछा तो उसने भी यही कहा कि मैं गोत्र नही जानती, केवल 


रे 


इतना जनती हूं कि मेरा नाम जबाला है और तुम्हारा नाम सत्यकाम है| गौतम 
जीं समझ गये कि यह शुद्ध नहीं ब्राह्मण हूँ । ब्राह्मण के अतिरिक्त सत्य सदा साथ 
नहीं रहता, अस्तु, उसके नाम तथा सत्य वाणी को सुनकर एवं अपने ध्यान से 
सत्यकास को ब्राह्मण जानकर, सविधि उसका उपनयन संस्कार किया । तत्वश्चात्‌ 
ब्रह्मचारी सत्यकाम को वेद विद्या का उपदेश दिया । इससे यह सिद्ध होता है कि 
वेद-विद्या में शूद्र का अधिकार नहीं होता जैसे अपनी हो पत्नी क्‍यों न हों किन्तु 
असंस्कृत अवस्था में रसोई घर, शब्यासत, अग्निहोत्रशाला इत्यादि विहित कर्म 
स्थानों में वह पति के साथ नहीं जा सकती, अकेला पति ही वहाँ जा सकता है, 
इसी श्रकार उपनयत संस्कारहीन ब्राह्मण पुत्र भी जैसे यज्ञ-दीक्षा नहीं ग्रहण कर 
सकता वेसे ही उपनयन संस्कार हीन शुद्र को भी ब्रह्म विद्याध्ययन में अधिकार 
नहीं कहा गया हूँ. । 


मुमुक्ष, मुखेन : गुने ! वेद-विद्या में शूद्र का अनधिकार बताने वाला कोई 
शास्त्रीय प्रमाण भी है ? 


वेदव्यासजी : श्रवणाध्ययनाथे पतिषेधात्‌ स्पृतेश्व ॥११३।३७॥ 


व्या्या : श्रुति वावयों से भी (एतच्छुमशानं यच्छूद्रस्तस्माच्छूद्स्य 
समीपेनाध्येतव्यम्‌) जाना आता है कि जो शुद है वह स्मशान के सदश अपविद्ञ 
हैं अतः जैसे स्मशात में बेद पढ़ना निषेध है, उसी प्रकार शूद्र के समीप वेदाध्ययन 
नहीं करना चाहिये, अस्तु, जब शूद्र को उतत श्रुति प्रमाण से वेद सुनने का अधिकार 
नहीं है, तब अध्ययन ओर अधज्ञान का निषेध स्वत: सिद्ध है। इस विदय में 
पराशर स्मृति का स्पष्ट कथन है कि वेदाक्षरों का अर्थ समझने के विचार मात्र से 
शूद्र का पतन हो जाता है कि पुत्र: अध्ययानादि कर्मों से; मनुस्मृति में भी 
कहा हैं; 'न शुद्राय मति दह्यात्‌' शूद्र को वेद-विद्या का ज्ञान नहीं देना चाहिये । 
अन्य अन्य स्मृत्ियों में भी स्थान-स्थान पर, उक्त प्रमाण प्राप्त होते हैं। इसका 
यह अथं नहीं कि वेद के न जानने से परमात्मा का ज्ञान न होगा और बिला ज्ञान 
के शूद्र भव-प्रवाह ही में बहते रहेंगे सो नहीं । बेद के बुहद अर्थ ही इतिहास व 
पुराण के रूप में दृष्टिगोचर हो रहे हैं अतएवं इतिहास व पुराणों को पढ़कर, 
श्रवणकर, पुरुषोत्तम भगवान को समझ लेना चाहिये । इतिहास पुराणों के श्रवण 
का लिषेध नहीं है। फल-अ्रप्ति में चारों वर्णों का बराबर अधिकार है। भगवान 


० 


की भवित स्त्री, शूद्र, चांडाल' सब कर सकतें हैं । निषेध केवल वेद का है क्योंकि 
वेद का उच्चारण शूद्र से सबिधि एवं सुरीति से, स्वश्ावं जन्य दोष के कारंग नहीं 
बन सकता और मन्त्र हानि होने से, जब ब्राह्मण के पतन होने के भी प्रमाण 
मिलते हैं, तब शुद्र की क्या कथां ! उपनयतन संस्कार के बिता जब ब्राह्मण वेद 
पढ़ने का अधिकारी नहीं मानता गया तो जिसके उपतयत संस्कार होने की विधि 
ही बेदों में नहीं बताई, उसके लिये तो वेद में अनाधिकार होना स्वतः सिद्ध है 
जैसे, किसी महाविद्यालय में संध्योपासता न करने वाले राजकुमार भी वहीं लिये 
जाते, वहाँ संध्या का नाम व विधि न जानने वाले संस्कार हीत निम्न स्तर के 
लड़कों का प्रवेश कैसे विद्यालय में हो सकेगा । 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभों ! पूर्वोक्त अंगुष्ठ मात्र पुहण परव्रह्म परमात्मा ही 
है, इसकी सिद्धि के लिये और कुछ कहें । 


वेदव्यासजी : कम्पनात्‌ ॥१॥३१३६॥ 


व्याख्या : जिसमें सारा जगत स्थित होकर, जिसकी प्रेरण/ व शक्ति से 
चेष्टित रहता है तथा जिसके भय से कांपते हुये सभी छोटे बड़ें जीव अपना अपना 
कार्य करते हैं, वह पूर्व कथित अंगुष्ठ मात्र पुरष परब्रह्मय परमात्मा ही है । 
कठोपनिषद प्रथम वह्ली से तृतीय वल्ली तक अंगुष्ठ मात्र पुरुष (परब्रह्म 
परमात्मा) का विशद वर्णत है, लिखा है कि, उस परभ्रह्म परमात्मा से तिकला 
हुआ जो भी जगत हैं, वह उसी में स्थित है और उसी की शक्ति व प्रेरणा से चेष्टा 
करता है, उसी प्राण स्वरूप परब्रह्म में । उस' उठे हुये वत्ञ॒ के समान महान 
भयानक सर्व समर्थ अवित्त्य शक्ति वाले पुरुषोत्तम भगवान को जो जान जाते हैं, 
वे अमृत हो जाते हैं अर्थात्‌ मृत्यु से पार होकर, प्रमपद की ग्राप्ति कर लेते हैं । 
इसी अंगुष्ठ मात्र पुरुष रूप. परत्रह्म परमात्मा के भय से सूर्य तपता 
है, वायु बहती है, अग्नि जलता है, इन्द्र घ्विलोकी पर शासन करता है, मृत्यु सबका 
संहार करता है, इससे स्पष्ट सिद्ध है कि जिसमें स्थित होकर जगत चेष्टित है व 
जिसके भय से सम्पूर्ण देव कम्पित बने रहते हैं. और अपने-अपने कार्य को सुचारू 
रूप से करते हैं । वह त प्राणवायु है न इल्द है क्योंकि ये लोग सदो उसके आधीन 
और भयभीत बने रहते हैं अतएव वह अंगुष्ठमात्र पुरुष परब्रह्म परमात्मा ही है, 
इसमें किसी कुतर्क या संशय का स्थान नहीं है। भाई ! जिस पुरुष के आधीन 


व 


समस्त प्रजा रहती हो, जिसके भय से प्रजा अध्चर्म में प्रवृत्त न होती हो और जो 
अजा का रंजन व पालन करता हो जो ऐश्वश्रेशाली एवं सैन्‍्य' बल से बड़ा बलवान 
हो, वही तो राजा है, इसी प्रकार ब्रह्म-गुणों से जो युक्त हो, जो स्वतन्त्र स्वराट 
निरंकुश शासक हो; वही तो परबरहा परमेश्वर है । 


सुधुक्ष्‌ छुलेन : मुने ! जिस प्रकार आप श्री ने प्रथम कहे हुये अंग्रष्ठ मात्र 
पुरुष की चर्चा पुनः करके संशय हीन बनाया वैसे ही प्रथम कहे हमें, वहराकाश 
विषयक चर्चा करने की कृपा करें। 


वेवव्यासजी : ज्योतिरईशंनात्‌ ॥१॥३३४०॥ 


व्याख्या : ज्योति शब्द का प्रयोग श्रुतियों में परन्नह्म परमात्मा के अर्थ ही में 
किया गया है। छात्दो०» उप» के अन्तर्गत बहराकाश विषयक वर्णन में जो 
जीवात्मा को ज्योति रूप से सम्पन्न होता कहा हैं, वहां ज्योति से परमात्मा का ही 
ग्रहण होता है. क्योंकि श्रुतियों में अतेक स्थानों पर ज्योति शब्द का प्रयोग, ब्रह्म 
अधे में देखा जाता है। छान्‍्दों० उप» (३॥१३।७) में भी ज्योति शब्द परब्रह्म के 
लिये ही आया हैं। इससे श्रुतियों का बहुमत ज्योति शब्द को परबह्म के अर्थ में 
ग्रहण करने में है । जैसे, पंकज शब्द का ग्रहण बहुमत से कमल के लिये ही किया 
जांता है (पंक+ज) कीचड़ से उत्पन्न होने वाले धान, सिंघाड़ा, कुम्रुदनी के अर्थ 
में नहीं । 


मुमुक्ष, सुखेन : मुने ! दहराकाश के प्रसंग में आकाश शब्द का प्रयोग 
परब्रह्म के वाचकार्े में निश्चय किया गया है किन्तु छान्‍्दों> उप० (८१४॥१) 
में आये हुये आकाश शब्द का ग्रहण किस अर्थ में किया गया है ? 


वेदव्यासजी : आकाशोड्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ ॥१॥३४१॥ 


व्याख्या ; छातन्दोग्योपनिषद (८।१४॥१) में बताया गया है कि 'आकाश' 
कहा जाने वाल! प्रसिद्ध तत्व, नाम-रूप का निर्बाहक है तथा नाम रूपात्मक जगत 
जिसके भीतर है, वहीं ब्रह्म है, वही अमृत है और वही आत्मा है इसलिये यहाँ 
आकाश शब्द भूताकाश व जीवात्मा का वाचक नहीं हो सकता क्‍योंकि भूताकाश 
स्वयं नामरूपात्यक जगत प्रपत्र के अन्तगंत है जिसकी स्थिति आकाश शब्द वाज्य 


छ्र्‌ 


परब्रह्म के भीतर है. तथा जीवात्मा में भी सबको धारण करने की शक्ति नहीं हैं 
इसलिये ब्रह्म, अमृत, आत्मा आदि विशेषणों से युक्त आकाश शब्द यहाँ परतरहा 
परमेश्वर के ही अर्थ में है। विशेषण से विशेष्य का ज्ञान स्पष्ट हो जाता है जैसे 
चन्द्रमौलि कहने से श्रीशंकरजी का ही ग्रहण होता है, चन्द्रावार तिलक लगाने 
वाले किसी व्यक्ति का नहीं । 


मुमुक्ष मुखेन : श्रभों ! मुक्‍्तात्मा जब ब्रह्मभाव को प्राप्त हो जाता है तब 
उसमें ब्रह्म के लक्षण आ ही जाते हैं, अस्तु, यहाँ आकाश को जीवात्मा का वाचक 
भान लेनेसे कौन आपत्ति है ? 


वेदव्यासजी : सुषुष्त्युत्क्ान्त्योभेंदेत ११॥३॥४२॥ 


व्याख्या : छान्‍्दों० उप० (६।५।१) में वर्णन आता हैं कि जिस अवस्था में 
यह पुरुष सोता है गहरी नींद में, उल समय यह अपने कारण स्वरूप, सत्‌ से 
संयुक्त हो जाता है, इससे स्पष्ट है कि 'पुरुष' नाम से जीवात्मा को और 'सत्‌' 
नाम से कारण भूत परब्रह्म का भेद पूर्वक वर्णन हूँ, एवं प्रकारेण उत्क्रमण काल 
का भी भेद पूर्वक वर्णन किया गया है। छान्‍्दो० उप० (८।३।४) में कहा है कि 
जीवात्मा झरीर मे निकलकर, ज्योति स्वरूप परब्रह्म परमेश्वर को प्राप्त होता 
हैं। इसमें भी 'संग्रसाद' नाम से जीवात्मा का और परम ज्योति नाम से परब्रह्म 
का भेद पूर्वक वर्णन किये जाने से 'आकाश' शब्द मुक्तात्मा जीव का बाचक नहीं 
हो सकता क्योंकि ब्रह्म के सदृश कतिपय' गुणों का आविर्भाव जीवात्मा में उदय हों 
जाने पर भी जगत को धारण करने की शक्ति नहीं होती । वह स्वभाव से सृजन, 
संरक्षण और संहार करने की सामथ्यं से सदा अछूता बना रहता है जैसे यज्ञादि 
अनुष्ठान के द्वारा स्वर्ग से संयुक्त होकर मनुष्य, देवभाव को प्राप्त हो जाते हैं 
किन्तु इन्द्र नहीं हो जाते मर त किसी के द्वारा इन्द्र नाम से पुकारे जाते, इसी 
प्रकार जीव, ब्ह्मभाव को प्राप्त हो जाते हैं किन्तु साक्षात्‌ परब्रह्म हो जाते हैं, 
सो नहीं । 


सुपुक्षु मुखेन : मुने ! उपर्युक्त वार्ता की सिद्धि के लिये क्‍या कोई दूसरा 
हेतु भी हों सकता है ? 


छ्े 


बेदव्यासजी : पत्यादिशब्देभ्यः ॥११३॥४ ३॥। 


व्यास्या  स्वेताश्वतरोपनिषद (६।७) में परब्रह्म परमात्मा के लिये कहा 
गया है कि ईश्वरों के भी ईश्वर परम परमेश्वर हैं अर्थात्‌ जगत के तिदेव 
(ब्रह्मा, विष्णु, महेश) तथा लोकपाल दिकपाल और सूथ॑ चन्द्रादि जो ईश्वर हैं, 
उत्त पर भी ईशन करने वाले महेश्वर हैं और समस्त देवताओं के परम देवता हैं 
अर्थात्‌ सब देखे-सुने-जाने वाले देवताओं के भी जो उपास्य देव तथा सबको देवत्व 
प्रदान करने वाले हैं तथा समस्त पतियों के जो परम पति हैं अर्थात्‌ सब पत्तियों 
का पतित्व जिनपर आधारित है और जो अखिल ब्रह्माण्डों के स्वामी अर्थात्‌ 
समस्त भुवनों का, उद्भव, पालत और प्रलय करने वाले हैं तथा समस्त जीव 
समुदाय से स्तुति किये जाने योग्य हैं, ऐसे परम प्रकाश स्वरूप परब्रह्म परमात्मा 
को हम लोग सबसे परे जानते हैं, इस प्रकार इस मन्त्र में भी देवता आदि की 
कोटि में जीवास्मा का ग्रहण है और परम महेश्वर,परमपति से परब्रह्म परमात्मा का, 
अस्तु जीवात्मा और परमात्मा में भेद है इसलिये आकाश शब्द परमात्मा के अर्थ 
में प्रयोग किया गया है, मुक्त हुये जीव के लिये नहीं । जैसे, मोहन शर्मा, सोहन 
शर्मा का पिता है, इस भेद से बोनों पृथक-पृथक हैं कित्तु यदि यह कहा जाय कि 
इस घर के स्वामी शर्माजी हैं तो शर्मा शब्द का प्रयोग मोहन लाल के अर्थ में ही 
लेना चाहिये, यही बुद्धि का कौशल्य है । 


तात्पर्यार्थ : भुमा, दहर, अक्षर, आकाश, ज्योति, प्राण आदि श्रुति शब्दों 
के साथ परब्रह्म परमात्मा के विश्वेषण जुड़े होने से, इत सबकों परब्रह्म के वाचकार्य 
में जानना चाहिये । परक्रद्मा परमात्मा हीं सबका धारक-पोषक और स्वामी है । 
जीवात्मा, प्रकृति व देव नहीं हैं। परब्रह्म की शक्ति व प्रेरणा से ही सारा जगत 
प्रपण्च चेष्ठित हो रहा है । सूर्य, जग्नि, वायु, इन्द्र, वरुण आदि देवता, उस 
परमेश्वर के भय से ही सब अपना-अपना काय॑ करते हैं, अस्तु, परब्रह्म परमेश्वर 
ही सबका उपास्य देव है, उप्तके आश्रय में रहकर सबको अपनी उपासना द्वारा, 
उस ब्रह्म की प्राप्ति करना ही परम पुरुषाय है | वेद के अनधिकारी भी इतिहास- 
पुराणादि से ब्रह्मज्ञात प्राप्तकर, उस ब्रह्मा करी उपासना से वही परम फल आप्त 
करते हैं, जो वेदाधिकारी आ्राप्त करते हैँ, यही तीसरे पाद का सारांश है । 


॥ श्री वेदव्यासक्ृत ब्रह्मसूत्रान्तगत प्रथम अध्याय 
का तृतीय पाद संमाप्त ॥ 


छ्ष 


श्री वेदव्यासकृत 
वेदाल्त दर्शन (ब्रह्म सूत्र) के प्रथम अध्याय का चतुर्थ पाद 


मुमुक्षु मुखेन : प्रभो ! कठोपनिषद में जहाँ अव्यक्त शब्द आया है, वहाँ 
अव्यक्त शब्द प्रकृति के अथ में आया है या अन्य किसी के लिये । 


वेदव्यासजी : आनु्ानिकमप्येकेषासिति चेन्न शरीररूपकवि- 
न्यस्तगृहीतेद शेंयति व ॥१।४११॥ 


व्याख्या : केठोपनिषद (१६३॥११) में जो 'अव्यक्त” शब्द आया है वह 
अनुमान कल्पित या सांख्य प्रतिपादित प्रकृति के अर्थ में नहीं कहा गया है क्‍योंकि 
शरीर, विषय, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, महान आत्मा और अव्यक्त इन सात वस्तुओं 
की कल्पना को क्रमशः रथ, चारा (घास), घोड़ा, लगाम, सारथी, रथी और 
अव्यक्त अर्थात्‌ पुरुषोत्तम भगवान की शक्ति स्वरछूवा भ्रकृति का रूपक देकर 
बताया गया है कि इन उपकरणों द्वारा परम धाम स्वरूप परब्रह्म परमात्मा को 
प्राप्तकर, यात्रा (आवागमन) समाप्त कर देता चाहियें। उक्त उपकरणों में 
क्रमश: पूर्व से उत्तरोत्तर बलवान बताये गये हैं, ददुनुत्नार महात आत्मा 
(जीवात्मा) से बलबान ज्यवत (परमात्मा की शक्ति स्वरूपा प्रकृति) को कहा 
गया है जिसका अंश कारण शरीर है जिसकी प्रेरणा से रथ के रूपक में कहे गये 
शरीर, विषय, इन्द्रिय, मन, बुद्धि और जीवात्मा साधन क्षेत्र में उतरकर, सफलता 
रूप सिद्धि को प्राप्त करते हैं, अतः कठो० उप० के उक्त प्रकरण में भगवान के 
शबित स्वरूप प्रकृति का अंश होने के कारण शरीर को ही अव्यक्त नाम से कहा 
गया हैं, अन्य को नहीं। परमधाम की यात्रा में भगवान को प्राप्त कराने वाली, 
भगवत्‌ शक्ति ही हेतु है, शक्ति-पुछघकार के जिना पुरुषोत्तम भगवात की प्राप्ति 
असंभव है इसलिये उक्त रूपक में रथ से लेकर, रथी तक सभी साधन सामग्रियों 


छ्श्‌ 


कौ सुचारुता होने पर भी, भगवान की शक्ित का अवलम्बन लेकर ही याता 
समाप्त की जा सकती है । 


मुमुक्ष, सुखेत : मुने ! शरीर को अव्यक्त कहना किस हेतु से ठीक है ? 


वेदव्यासजी : सुक्ष्म॑ तु तदहत्वात्‌ ॥१॥४४२॥ 


व्याख्या ; परब्रहा प्रुरुषोत्तम भगवान की शक्ति-स्वरूपा प्रकृति अनिव॑चतीय 
एवं अदर्शतीय है, अत: उस सूक्ष्म स्वरूपा प्रकृति का अंश कारण शरीर को 
“अव्यक्त' कहना अनुचित तहीं है । इसके अतिरिक्त परमधाम' की यात्रा, कारण 
शरीर से ही होती है, साधन स्वरूप स्थूल शरीर तो' प्रकृति प्रदेश ही में रह 
जाता है, स्थूल शरीर रूपी रथ में चढ़कर, प्राथमिक यात्रा ही की जाती है । 
इसके पश्चात्‌ आगे का मार्ग इसको छोड़कर कारण शरीर के द्वारा ही पार किया 
जाता है जैसे, बद्रीनारायण की यात्रा में प्राथमिक यात्रा तो रेलगाड़ी छारा हो 
जाती है किन्तु आगे की यात्रा रेल छोड़कर, अन्य बाहन से ही की जाती है और 
स्वर्गारोहण जाने के लिये केवल पाँव-पाँव ही यात्रा करती पड़ती है । 


मुसुक्ष, सुखेन : ब्ह्मयें ! जब प्रकृति अंश को 'अव्यक्त' ताम से ग्रहण हो 
गया, तब भूतों के कारण स्वरूप सुक्ष्म प्रधात को (सांख्य शास्त्र कथित प्रकृति 
को) अव्यक्त के अथे में लेते से कौन सी हाति होगी ? 


वेदव्यासजी : तद्धोनत्वादर्थवत्‌ ॥१४४॥३॥॥ 


व्याख्या : सांख्य मतातुयाथी प्रकृति को स्व॒तन्त्र और जगत का कारण 
बतलाते हैं किन्तु वेद इसे स्वीकार नहीं करता क्योंकि प्रकृति परमात्मा की शक्ति 
है और उसी परब्रद्म परमेश्वर के आधीन रहती है, इसी शक्ति से पुरुषोत्तम 
भगवान, जगत के उद्भव, पालन और प्रलय की लीला करते हैं यदि परमेप्वर के 
आधीन यह्‌ शक्ति न हो, तो वे शक्तिमान नहीं कहे जा सकते और शक्ति मत्‌ न होने 
से जगत-सृष्टि भी नहीं कर सकते, अतएव जगत के कारण भी नहीं कहे जा सकते, अस्तु, 
वेद, प्रकृति को परब्रह्म परमात्मा के आधीन बतलाता है। स्वेताश्वतरोपनिषद में कहा 
गया है कि ऋषियों ने ध्यान योग के द्वारा, परमात्मा की शवित का दर्शन किया जो 


७६ 


स्वाभाविक ज्ञान, क्रिया, बल आदि गुणों से सम्पन्न अनैकानैक प्रकारों से सुनी जॉ 
रही थी अतएवं परमात्मा के आघ्ीत्त रहने वाली उसी की शक्ति की सार्यकता * 
है अतएब सांख्यमत के अनुसार स्वतन्त्र और जगत्कारण कहकर प्रकृति को बताना 
वेद-विरुद्ध है । प्रकृति परमेश्वर की अभिन्न शक्त है, यही बेद को मान्य है । 
शक्ति, बिना शक्तिमान के तो अस्तित्वहीत हो जायगी, अस्तु, प्रकृति (शवित) 
को स्वतन्त्र कहना उपयुक्त नहीं है । परमात्मा के आधीन होने से, उसे जगत का 
कारण भी नहीं कह सकते जैसे, पुर्षोत्तम भगवान श्रीराम की आधीतता में रहने 
वाले नल-नीलादि बानरों ने समुद्र में सेतु बाँधा परन्तु इतिहास, पुराणों व लोकों 
में यही कहा जाता है, माता जाता है कि श्रीरामजी ने समुद्र में सेतु का निर्माण 
किया तथ्यत: सत्य भी है। श्रीरामजी की आज्ञा व सकाशता से ही सौ योजन 
का सेतु तिर्माण किया गया । उनकी शक्ति स्वरूपणी वानरी सेना को सेतु-निर्माण 
का कारण नहीं माना जाता । 


मुमुक्ष सुखेन : प्रभो ! वेद में बताई प्रकृति को सांख्य शास्त्र में प्रधान 
नाम से कही हुईं प्रकृति नहीं कह सकते, इसकी पुष्टि में कोई दूसरा द्वेतु भी है, 
बताने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : ज्ञेय त्वावचनाच्च ॥१॥४।४॥ 


व्यास्या : सांख्य का कहना कि “गुण पुरुषात्तर ज्ञानात्‌ कैवल्यम्‌' ग्रुणमणी 
प्रकृति और पुरुष का पार्थक्य बोध हो जाते पर, मोक्ष की प्राप्ति होती है। इस 
सिद्धान्त के अनुसार प्रकृति का ज्ञात प्राप्त कर लेने पर ही पुरुष का ज्ञात तथा 
प्रकृति-पुरुष में भेद की प्रतीति होना सम्भव है अतएव प्रकृति को ज्ञेय मानता 
सांख्यानुयायरियों का सिद्धान्त है किन्तु वेद में प्रकृति को शेय' और उपास्य कहुकर, 
कहीं भी वर्णन करना नहीं पाया जाता। श्रुति भगवती ने परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान 
को ही जानने योग्य, प्राप्त करने योग्य और उपासवा करने ग्रोग्य बताया है, 
इससे यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि वेबोकत प्रकृति निश्चय ही सांख्य शास्त्र में 
बताये हुये प्रधान तत्व से भिन्न है जैसे, एक ही नाम के दो पुरुषों की चर्चा भिन्न- 
स्िन्न गाँव में चलती हो तो उन पुरुषों की चर्चा एवं गुण भेद से उनमें पार्थक्य 
(भेद) का ज्ञान प्राप्त कर लेता सहज हो जाता हैं, बैसे ही उक्त विषय को 
समझना चाहिये । 


छछ 


भुमुक्ष, मुखेंन : युने ! वेद मैं क्या प्रकृति को शैय नहीं मानते ? 


बेदव्यासजी : बदतीति चेन्न प्राज्नो हि प्रकरणात ॥१॥४४५॥ 


व्यास्या : अवश्यमेव बेद में ज्ञेय तत्व परख्रह्म पुरुषोत्तम भगवान को ही 
बताया गया है । जहाँ-जहाँ ज्ञेग' प्रकरण है, वहाँ-वहाँ परत्रह्म परमात्मा ही ब्ञेय 
कहा गया है । कठोपनिषद में अव्यक्त चर्चा जहाँ की गई है, बहाँ ही प्रकरंण के 
अन्त में (१।३।१५) के मन्त्र में बताया गया है कि जो शब्द, स्पर्श, रूप, रस 
और गंध से अछूता जविनाशी, नित्य, अनादि और अनन्त है तथा महत से परे घ्रुव 
है, उस परम तत्व के ज्ञान से, मनुष्य मृत्यु-मुख से छूटकारा पा सकते हैं । इस 
मन्त्र में सांख्य के 'प्रधान' नामक तत्व के कुछ लक्षण मिलने के कारण यदि प्रधान 
(प्रकृति को ज्ञेय मातना कोई सिद्ध करे, तो यह असंगत और अनर्गल है क्योंकि 
यहाँ परब्रह्म परमात्मा के स्वरूप वर्णन करने का प्रकरण प्रस्तुत किया गया है 
और उसी का पद-पद में उम्यंत है। उक्त मन्त्र के पूर्व और उत्तर के वर्णन में 
भी परमात्मा को ही ज्ञेय और प्राप्तव्य कहा है, साथ ही मन्त्र में जो-जो लक्षण 
कहे गये हैँ उनकी पूर्ण संगति परब्रह्म परमेश्वर में ही बैठती है, इसलिये यही सिद्ध 
होता है कि जानने योग्य परमात्मा ही है और उसके जानने की फलश्ुति मोक्ष 
की प्राप्ति का ही, इस मन्त्र में वर्णन है, यहाँ प्रकृति का आंशिक वर्णन 
भी नहीं है । जहाँ गुरु के लक्षण कहे जा रहे हों, वहाँ शिष्य में शम-दमादि कुछ 
लक्षण मिलने पर भी, शिष्य का वर्णन नहीं समझना चाहिये, यही बुद्धिमाती हैं 
अन्यथा सिंह की खाल को सियार के शरीर में ढाँक देने का दोष उपस्थित हो 
जायगा। 


मुसुक्ष मुखेन : सुने ! कठोचनिथद में जैसे अग्नि, जीवात्मा और परमात्मा 
का प्रकरण आता है तदनुसार वहाँ ही आये हुये 'अव्यक्त' शब्द के आधार पर 
सांख्य के प्रधान! नामक तत्व का वर्णन स्वीकार कर लिया जाय, तो 
क्या आपत्ति है ? 
वेदव्यासजी : ब्रयाणामेव चेबमुफ्स्यास: प्रश्त॒श्च ॥१४४४६॥ 


व्याख्या : कठोपनिवद्द में नविक्रेता ने अग्नि, जीवात्मा और परमात्मा के 


एप 


जानने की जिज्ञासा से यमराज से तीन ही प्रश्न किये थे। १- देव ! स्वर्य की 
साधन भूता अग्ति तो आप जानते हैं ? अतः मुझ जिज्ञापु को अब्नि विद्या का 
ज्ञान भली-भाँति कराने की कृपा हो । २- मरे हुये मनुष्य के विषय में किसी 
का मत है कि वह मरने पर भी रहता है तथा किसी का कथन है कि वह नहीं 
रहता है, अस्तु, इस तथ्य को आप भली-भाँति जानते हैं इसलिये मुझ श्रद्धालु को 
इस वार्ता का निर्णय आप श्री प्रदान करें । ३- जो धर्म-अधर्म से, कारण-कार्य 
और भूत-भ्विष्य और वर्तमान भेद वाले काल से सवेथा परे और विलक्षण है ऐसे 
जिस तत्व का बोध आपको सम्यक्‌ प्रकारेण सुलभ है, उत्ती का उपदेश मुझें प्रदात 
करें। इन्हीं तीनों प्रश्नों के अनुसार क्रमशः यमदेव का उत्तर भी है किन्तु 'प्रधाना 
के विषय में न तो नचिकेता ने प्रश्त किया और न यमराज का कोई उत्तर ही 
वहाँ पाया जाता, इससे यही सिद्ध होता है कि यहां (कडठोपनियद में). उक्त तीन 
विषयों के अतिरिक्त चोथे विषय का कोई प्रसंग ही नहीं है। किसी ने कहा कि 
भाई तुम बाजार जा रहे हो, हमारे लिये जाम, केला और कटहल लेते आता, 
लाते वाला भी तीन वस्तुयें लाया, अब कोई कहे कि कोई चौथा फल भी अवश्य 
मंगाने के लिये, उनके मत में रहा होगा इसीलिये केला के बाद “और' कहा है, 
कितनी उज्ञता है यह । 


मुमुक्षु मुखेन : मुते ! जब 'प्रधान' के अर्थ को प्रकट करने वाला अव्यक्त 
शब्द कठोपनिषद में आया ही है, तब उस्मे दूसरे अथ॑ में कैसे लगाया जा सकता 
है? 
है? 


बेदव्यासजी : महद्वच्च ॥११४।७॥। 


व्याख्या : जिस प्रकार 'महत” शब्द का प्रयोग सांख्य में महतत्व के लिये 
हुआ है, किन्तु कठोपनियद में वही महत शब्द आत्मा के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है, 
उसी प्रकार 'अव्यक्त'ं शब्द कठोपनिषद में दूसरे अर्थ में ग्रहण किया गया है, सांख्य 
के प्रधान अथ॑ में नहीं। '“बुद्धेरात्मा महान्‌ पर: क० उप० (१३॥१०) बुद्धि से 
महान आत्मा पर है अर्थात्‌ श्रेष्ठ है। यहाँ 'महत' को बुद्धि से परे आत्मा बताया 
गया है किन्तु सांख्य में बुद्धि को ही महतत्व के नाम से कहा गया है। इस प्रकार 
सांख्यमत के विपरीत जहाँ-तहां 'सहत' शब्द का प्रयोग वेदों में पाया जाता है, 
अस्तु, अव्यक्त शब्द का अथे भी सांख्य से पृथक मानना अनुचित नहीं। भाई ! 
जैसे योग शब्द का अर्थ, योग-दर्शन में मह॒धि पातञजलि, समाधि अर्थ में भर्थात्‌ 


छ्ड 


सिसनिरोधावस्था में ग्रहण करते हैं और भक्ति शास्त्रों में उसी योग शब्द को 
संयोग अर्थात्‌ भगवत प्राप्ति के अर्थ लेते हैं, तदनुसार अव्यक्त शब्द का प्रयोग वेद 
और सांख्य में भिन्न-भिन्न अर्थ में आते से कोई हानि नहीं है । 


सुसुल्लु सुखेंच : प्रभों ! अव्यक्त शब्द का प्रधान से भिन्न अर्थ ग्रहण करने 
प्र भी, 'स्वेताश्वत'रोपनियद में 'अजा' शब्द से अनादि प्रकृति का प्रसंग प्राप्त 
होता है । वहाँ उसे श्वेत, लाल और काला वर्ण वाली अर्थात्‌ त्विगुणात्मिका कहा 
है । इससे यह सिद्ध होता है कि सांख्य शास्त्र कथित अधात' प्रकृति को ही, वेद 
में जगत का कारण बताया गया है, समझाने की छपा हो । 


वेदव्यासजी : चमसवदविशेषात्‌ ॥१॥४।७॥। 


व्यास्या : परब्रह्म से अभिन्न स्वछूपा शक्ति को ही यहाँ 'अजा' नाम से 
कहा गयां है। परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान को 'अज' कहा जाता है क्योंकि बे' 
अंजन्मी अनादि और सनातन हैं अतएवं उनसे अभिन्न स्वरूपा शक्ति को 'अजा' 
कह देना कोई अनुचित नहीं है । श्वेताश्वतरोपनिषद में महषियों ने जगत का 
कारण कौन है, जानते की इच्छा की, तब ध्यात योग में स्थित होकर, उस आत्म- 
गुणा दर्शिता परब्रह्म परमात्मा की स्वरूप भूता (ब्रह्म से अपूर्यक) अचिन्त्यं शक्ति 
को ही, कारण रूप में देखा और निश्चय कर लिया कि जो परमदेव परमेश्वर 
अकेला ही काल, स्वभाव, कर्म और गुपों से लेकर, आत्मापर्यन्त समस्त तत्वों का 
अधिष्ठान है, जिसके आश्रयावलम्बन से ही गौण रूपेण सब अपने-अपने स्थान सें 
कारण कहे जाते हैं, जैसे राजा के आश्रम में रहकर, राजकर्मचारी अपने-अपने 
स्थान' में कारण और कर्ता कहे जाते हैं अतएव यह स्पष्ट सिद्ध है कि वेद में 'अजा' 
नाम से कथित परब्रहा' की स्वरूप भूता अर्थात्‌ परमात्मा से अपूयक अचिस्त्य शक्ति 
ही है जो उनके अधीनस्थ है । सांख्य प्रतिपादित स्वयं को स्वतन्त्रा, तत्वावबवोधिनी 
प्रधान (प्रकृति) तहीं है, जिस प्रकार चमस शब्द रूढ़ितया सोमपान के लिये 
विनिमित एक विशेष पात्र के अथ में प्रयुक्त होता है किन्तु बहु" उप>* (२१३) 
में वही चमस शब्द शिर के अथे में कहा गया है, उसी प्रकार यहाँ 'अज!' शंब्द 
परब्रह्म की अविताभूता, अभिन्ना, अचिन्त्य और अनादि शक्ति के अथ में ग्रहण किया 
गया है, जिश्नप्ते कोई विरोध उत्पन्न नहीं होता । जादूगर जैसे जादूगरी के,दृश्य >नेका- 
नेक अपने ज्ञान (जादूगरी का ज्ञान) शक्ति से दिखाता है किन्तु उस्तकी शक्ति, उसी 


छघ् 


के स्वरूप में उसी के अन्तर्भुक अर्थात्‌ उसके स्वरूप के भौतर और अपने गुणों से 
उसी में छिपी हुईं है, अस्तु, जादूगर को दृश्य का कारण (दृश्यं दिखाने वाला) 
कहा जाता है क्योंकि उसकी शक्ति उसके आधीन है और उसकी इच्छानुसार कार्य 
करती है वैसे ही परब्रह्म और उनकी शक्ति के अर्थ को ग्रहण करना चाहिये। 
ब्वेताश्वतरोपनिषद कथित “अजा' शब्द के साथ 'प्रधान' की ओर संकेत करने वाले, 
कोई विशेष शब्द नहीं आये जो प्रधान के विशेषण माने जाँय, इसलिये यहाँ 'अजा' 
शब्द सांख्य कथित स्वतन्त्र प्रधान प्रकृति के अर्थ में नहीं लिया जा सकता । 


मुमुक्षु सुखेन : जिस रूढ़ अर्थ में 'अजा' शब्द का ग्रहण होता है, उसको त 
लेकर, किस अर्थ में प्रयोग किया गया है ? 


वेदव्यासजी : ज्योतिरूपक्रसा तु तथा हाधीयत एके ॥१।४।8॥ 


व्याध्या : छान्‍दो० उप० में परत्रह्म से उत्पन्न तेज आदि तत्वों से जगत की 
सृष्टि कही गई है और भी कहा है कि परब्रह्म ने संकल्प किया कि मैं एक से 
बहुत हो जाऊँ' इत्यादि प्रमाणों से परव्रह्म परमात्मा स्वयं स््रतस्त्तया अपनी शक्ति 
से उपादान कारण रूपतया जगत का कारण वनता है। इसेसे सिंध होता है कि 
जहाँ बेद में प्रकृति या प्रधान शब्द आया है, वहाँ उसका अर्थ ब्रह्म की स्वरूपभूता 
अचिन्त्य, अनादि और अस्‍्वतन्त्र शक्ति से ग्रहण होता है । सांख्य कथित स्वतन्त्र 
और कारण पूता प्रधान (अक्ृति) से नहों। यहाँ सांख्य के प्रधान का वर्णन तहीं 
है क्योंकि श्वेताश्वतरोपनिषद में जहाँ प्रधान शब्द आया है शक्ति के लिये, वहाँ 
स्वतन्त्र नहीं माना गया है अपितु क्षर-अक्षर अर्थात्‌ अपरा प्रकृति और परा प्रकृति 
पर शासन करने वाला, परब्रह्म परमात्मा को ही बताया गया है और भी कहा 
गया है कि भोग्य-भोक्ता जौर इन बोनों के प्रेरक ईश्वर, मे तीनों रूपों में बहा ही 
हैं अर्थात्‌ प्रकृति (क्षर तत्व) नामक शक्ति और अक्षर (जीवात्मा) और इन 
दोनों पर शासन करने वाला परमेश्वर, इन तीतों रूपों में ब्रह्म ही है या यों कहें 
कि तीनों का रूप ब्रह्म के अतिरिक्त और अन्य नहीं है। यदि श्वेताश्वतरोपनिबद 
में प्रधान (प्रकृति) का वर्णन मानते हैं तो वहाँ संगत नहीं बैठती क्योंकि उसे 
स्वतन्त्र न मानकर, परबरहा के आधीन माना गया है; तब सांख्य कथित ग्रधात का 
ग्रहण कैसे बनेगा क्योंकि सांख्य का 'ब्रधात' नामक तत्व स्वतंत्र है और कारण है, 
जो वेद के विपरीत है इसलिये प्रधाव का पर्याय 'जजा' शब्द होने पर भी उसका 
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.. ग्रहण तेज... आदि तत्वों की उत्पादिका परमेश्वर की शक्ति के अथ में ही होगा । 

- जैसे, कमला शब्द है और बहू विष्णु पत्नी लक्ष्मीजी के अथे में प्राय: लिया 
जाता है किन्तु कोई कहे कि कमला को आज हमने कन्द्रुक क्रीड़ा करते हुये अकेले 
देखा है, उसका स्वातन्त्य देखते ही बनता था। अब-विचार किया जाय कि 
कमलाजी जो विष्णु-प्रिया हैं, वह उनके आधीन हैं, अकेले क्रीड़ा करने मृत्युलोक 
में कैसे आयेंगी और इस प्रकार का स्वातन्त्र उनमें होता सम्भव ही नहीं है अतः 
अकेले क्रीड़ा करने वाली कमला नाम की कोई संसारी स्त्री होगी, यही सिद्ध होता 
है। ऐसे ही 'अजा” शब्द के अथ॑ को, प्रधान में न लगाकर, परमेश्वर की शक्ति 
में लगाना चाहिये। 


सुमुक्ष मुखेन : प्रभो ! श्वेत, लाल, काली दर्ण की 'अजा' को कहा गया 
है अतएव रूपादि से रहित ब्रह्म शक्ति के अर्थ॑ में, उसे कैसे माना जा सकता हैं 


वेदव्यासजी : कल्पनोपदेशाच्च सध्वादिवदविरोधः ॥१३४॥१०॥ 


व्याख्या : जैसे शरीर रथ न होने पर भी समझाने के लिये उसमें रथ के 
सभी साधन सामग्रियों को कल्पना की गईं है; वृह॒ृदारण्यक में पेनु न होते पर भी 
बा्बी को धेनु कहा गया है। छात्दो० उप० में मधु न होने पर भी सूर्य को मधु 
कहा गया है, उसी प्रकार परब्रह्म परमात्मा की अजिन्त्य शक्ति को 'अजा' नाम 
से कहकर, उसमें श्वेत, लाल, काले वर्ण का रूपक बाँधा गया है इसलिये कोई 
हानि नहीं, कहा है वक्ता दृष्टान्त कुशल: जिज्ञासु को समझाते के लिये युक्ति 
दृष्टान्त और रूपक का सहारा लेना बुद्धिमान वक्ता की पदुता है जैसे, प्रारम्भिक 
पाठशाला में बच्चों को समझाने व उन्हें उल्लसित करने के लिये 'क' के रूव सें 
अर्थात्‌ आकार में बवा मादी का खिलौना दिया जाता है और “कहा जाता है 
कि 'क' ऐसा ही बनता है तथा 'क' माने कबूतर होता है, देखो यह कबूतर का 
चित्र है, बसे ही उक्त अर्थ को समझना चाहिये । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने ! वेद कथित 'अजा' शब्द परब्रह्म परमात्मा की स्वरूप 
भूता अचिन्त्य शक्ति का वाचक है, सांख्योक्त त्रियुणात्मिका शक्ति का नहीं किल्तु 
दूसरी श्रुति में 'पंच-पठ्च” संख्या वाचक शब्द आता है जो सख्य के पच्चीस तत्वों 
के लिये ही प्रयुक्त हुआ है अतः अजा शब्द भी सांख्य कथित प्रधान तत्व के अर्थ 


दर 


मैं क्यों न ले लिया जाये । 


वेदव्यासजी : च संख्योपसंग्रहादपि नावाभावादतिरेकाच्च 
॥१॥४॥११॥ 


व्याख्या : वेद में संख्या का ग्रहण होते प्र भी वह संख्या, सांख्य के अनुसार 
कहे गये तत्वों की गणना लहीं कही जा सकती, क्योंकि उस संख्या से अनेक दूसरे- 
दुसरे भावों को ग्रहण किया जा सकता है तथा वहाँ ही पचीस से अधिक तत्वों का 
भी वर्णन स्पष्ट है। वृह॒दारण्यकोपनिषद (१।४।१७) में बताया गया है कि 
जिसमें पंच-पतच जन और जाकाश श्री प्रतिष्ठित है, उसी जात्मा को अमृत 
स्वरूप परब्रह्म मानता हूँ । विचार करिये, पंच-पञ्व का अर्थ पचीक्ष तत्वों की 
संख्या मानने पर उक्त वर्णन में पच्रीस ही नहीं अपितु आकाश और आत्मा को 
लेकर सत्ताइप्त तत्व होते हैं इसलिये यही निश्चय होता है कि बेद में, सांख्योक्त 
स्वतन्त्र प्रधान (प्रकृति) का वर्णन नहीं और न पीस तत्वों का ही, जिस प्रकार 
श्वेताश्वतरोपनियद में “अजा' शब्द से परब्रह्म परमेश्वर की स्वरूप भूता अनादि 
शक्ति का वर्णन है, उसी प्रकार यहाँ 'पंच पठच जन:' से परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवान 
की विविध शक्तियों का ग्रहण होता है । पंच-पञ्च शब्दों का अर्थ पाँच, दस 
पचीस और पचपन भी हो सकता है इसलिये यहां अतेक भाव के अर्थ लिये जा 
सकते हैं तथा पीस के स्थान में सत्ताइस तत्वातिरेक की प्राप्ति होने से, वेद में 
सांख्य का इहण कदापि नहीं कहा जा सकता जैसे, ठण्डी (जाड़ा) में ओढ़ने वाले 
“बस्ज्ञ' शब्द का अर्थ गर्नी में ओढ़ने वाले 'वस्च्र' की एकता करते हुये, उसके अर्थ 
में लगाता उचित नहीं है अर्थात्‌ वस्तु लाओ ओढ़ने के लिये तो गर्मी का हलका 
वस्त्र नहीं समझना चाहिये और गर्मी में ओढ़ने का वस्तु माँगा जाय तो कम्बल 
के अध॑ में, वस्त्र शब्द का प्रहण नहीं होगा । ऐसे ही बेद और सांड्य कथित अजा 
और “पंच पञ्च जना:' के अर्थ में एकता करने से अनर्थ ही होगा । 


मुमुक्ष, मुखेन : भगवन्‌ ! 'पंच पव्ुच जना:' किस अर्थ में वेद ग्रहण करता 
है ? समझाने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : प्राणादयों वाक्यशेषात्‌ ॥१॥४।१२। 
व्याख्या : उपर्युक्त मन्त्र के पश्चात्‌ (४।४।१८) में आया है कि जो उस 


यश 


प्राण के प्राण, चक्षु के चक्षु, श्रोत्र के श्रोत्र तथा सन के मन को भली-भाँति अपने 
ज्ञान का विषय बता लिये हैं, वे अविनाशी पुराण पुदंघ परब्रह्म परमात्मा को 
जातते हैं। इस वर्षन से यह सिद्ध होता है कि पूर्वोक्‍्त मन्त्र में जो 'पंच पञ्व जना:! 
पद आया है वह पंच प्राण, पंच ज्ञनेन्द्रियाँ, पंच कर्मेन्द्रियाँ, मत और बुद्धि आदि 
परमेश्वर की कार्य कारिणी शक्तियों का वर्णन है क्योंकि उस परब्रह्म को 
ही मन्त्र में प्राण का प्राण आदि वैभव वाला तथा अपनी शक्ति व प्रेरणा से प्राण, 
चश्षु, श्रोत्र, मत आदि को अपने-अपने कार्य में लगाने वाला बताया गया है इस- 
लिये पंच पच्च संख्यक प्राणादि के रूप से, परब्रह्म की शक्तियों का ही वर्णन है, 
सांख्यीय तत्वों का नहीं जैसे कहा जाय कि अमुक अध्यापक के आश्रय में प्रत्येक 
गाँव के पांच-पांच लोग (विद्यार्थी) रहा करते हैं, इससे अध्याथक की कार्य-पदुता 
का एवं उसके पढ़ाने की शक्ति का ही वर्णन कहा जा सकता है । 


सुसुक्षु मुखेन : प्रभों ! साध्यन्दिनी शाखा वाले पाठ में 'प्राणस्य प्राणम' 
कहकर प्राण, चल्लु, श्रोत्र, मत और अन्न मिलकर पांच हो जाते हैं किन्तु काण्व 
शाखा के मन्त्र में 'अन्नस्य अन्नम्‌! पाठ न होने से, यहाँ परब्रह्म की पंच प्रकार 


वाली शक्तियों की पूर्णता कैसे सम्भव है ? 
वेदव्यासजी : ज्योतिषेकेषामसत्यज्ञे ॥१४।१३॥ 


व्याख्या : काण्व शाखा के पाठ में 'अन्नस्य भन्नम्‌” का ग्रहण न होने से जो 
एंक की कमी रह जाती है, उसकी पूर्ति बृहू० उप० (४।४।१६) के मन्त्र में कथित 
ज्योति के द्वारा कर लेने से चित्त समाधान को प्राप्त हो जाता है क्योंकि उस मन्त्र 
में ब्रह्म को ज्योंति की ज्योति कहा गया है। सल्नहवें मन्त्र तो अल्पाक्षरों के द्वारा 
संकेत मात्र बता दिया गया है इसलिये उसमें पाँच संख्या की पूर्ति करना आवश्यक 
नहीं है, जैसे लोक में कहा जाता है कि अमुक पुरुष अन्न, दूध, स्त्री-पुत्न और 
वाहनादि से सुखी है यदि उसे कहीं केवल इतना ही किसी ने कहा कि अमुक पुरुष 
अन्न-दूध आदि से सुखी है तो बुद्धिमान व्यक्ति को दोनों कथनों में भेद व कमी का 
दशन नहीं करता चाहिये अपितु यह समझना चाहिये कि दूसरा कथन संकेत मात्र 
है, कमी कहने का अर्य नहीं है, संकेत है कि अन्न-दृध आदि के कथन से पूर्व में सभी 
सुख साधन-सुविधाओं का ग्रहण मान लेना चाहिये ' 


मुसुक्ष सुखेन : मुने ! श्रूतियों में कहीं सत्‌ से, कहीं असत्‌ से सृष्टि का होता 
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कहा गया है; साथ ही संसार के सृजन क्रम में भी अन्तर आता हैं । कहीं आकाश 
की, कहीं तेज की, कहीं प्राण की व कहीं प्राण और रवि की अर्थात्‌ सूर्य-चन्द्र 
की प्रथम उत्पत्ति कही गई है । इस ' प्रकार उत्पत्ति क्रम में भेद होने के कारण, 
बेद-वाक्यों से यह निश्चित करना कैसे बनेगा कि जगत के कारण परब्रह्म परमात्मा 
ही हैं, और क्ृष्टि क्रम इस प्रकार का है । 


वेदव्यासजी : कारणत्वेन चाकाशादिषु ययाव्यपदिष्टोक्तोः 
७१॥४।१४॥ 


व्याख्या : आकाशादि जगत के कारण गौण रूप से जो-जों कहे गये हैं, उन सब 
को उत्पन्न करने वाला, परब्रह्म परमात्मा हो वेदों में बताया गया है इसलिये गौण 
कारणों के भी कारण होने से परब्रह्म पुल्पोत्तम भगवान का कारणत्व श्रुतियों से 
स्वतः सिद्ध है । उत्पत्ति क्रम में जो भेद पाया जाता है, वह परत्रह्म परमेश्वर के 
स्वातन्त्य और अचिन्त्य सामथ्यं का द्योतक है । परमात्मा किसी के आधीन नहीं 
है और त् किसी क्रम में बँवा है। उसकी जत्र जेसी इच्छा हुईं, तब तैसे क्रम से 
सृष्टि कार्य का उपक्रम होता है क्‍योंकि वह अपनी क्तु-अकतु-अन्यथा कतु की 
सहन स्वरूपा शक्ति से पृथक नहीं होता । कल्प भेद से भी सृष्टि क्रम में भेद होने 
से कोई दोष नहीं। जैसे, किसी नगर के निर्माण में प्रथम किसी योग्य इंजीनियर 
को, राजा ने नियुक्त कर दिया । उसने अपने आधीन बहुत से कमंचारी रखकर, 
नगर की रचना सुन्दर ढँग से की । अब विचार करें कि नगर के स्थापित होते का 
कारण राजा है या इंजीनियर ! प्रबुद्ध वर्ग राजा को ही नगर सुन्दर बतने का 
कारण कहेगा । ठीक ऐसे ही जगत के कारण परब्रह्म परमात्मा ही हैं, आकाशदि 
नहीं। स्वतस्त्र राजा ने किसी मकान के बनने में, किसी एक कारीगर को रखा, 
मकान की अल्प अवधि पूरी होने पर,दुप्तरे कारीगर को रखा, इसी क्रम से तीसरी, 
चौथी बार भी कारीगर बदलते गये तो मकान बताने के क्रम भेद में राजा स्वतन्त्न 
है । इसी प्रकार घृष्टि उत्पति क्रम में भेद होने से कोई दोष नहीं आता । इससे 
परमात्मा का महत्व ही प्रकाशित होता हैं । 


मुसुक्ष भुखेन : प्रभो ! उपनिषदों में कहीं कहा गया कि पहले केवल 
“असत्‌' था, कहीं कहा गया कि पहले केवल 'सत्‌' था, कहीं पहले अव्याकृति था, 


तो क्या असत्‌ आदि ब्रह्म के वाचक रूप में ग्रहण होते हैं ? क्योंकि यह भी कहा 


(3.3 


श्या है कि पहले केवल बहां था जो जगत का कारण है, अस्तु, इस संशय को 
शमन करने की कृपा हों । 


बेदव्यासजी : समाकर्षात्‌ ॥११४११५॥ 


गरुया : पूर्व और पर में कहे हुमे जो वेद बावय हैं, उतका पूर्ण से आकर्षण 
अर्थ (उद्देश्यार्थ) को खींचकर, सबका समत्वय करने आर्थात्‌ सम्बन्ध को मिलाने 
से असत्‌ आदि शब्द पररंब्रह्म परमात्मा के ही वाचक सिद्ध होते हैं जैसे तैत्तरीय' 
(३७) में कहा गया है कि पूर्व में यह 'असत्‌' ही था इसी से 'सत्‌' उत्पन्न हुआ, 
अब विचार करें कि जिससे सत्‌ स्वरूप जगत उत्पन्न हुआ, वही तो ब्रह्म हैं जिसे 
सत्य, ज्ञान, अनन्त कहकर श्रुति निर्देश करती है, इससे सिद्ध होता हैं कि यहाँ 
'असत्‌' शब्द ब्रह्म के ही अर्थ सें कहा गया है, सो कैसे ? यहाँ असत्‌ का अर्थ 
अभोव व मिथ्या नहीं है। यहाँ असत्‌ का अर्थ जप्रकट ब्रह्म है, जिससे सतू रूप 
अर्थात्‌ प्रकट ब्रह्म रूप, जगत ब्रह्म हुआ इससे परब्रह्म और अपरब्ह्य का ज्ञान 
कराया गया है। भगवद्गीता में भगवान के श्री मुख वाणी से भी यही निकला 
कि मैं 'सत्‌' भी हूँ जौर 'असत्‌' भी हूँ अर्थात्‌ प्रकट ब्रह्म और अभ्रकट ब्रह्म दोनों 
मेरे ही विशेषण हैं। इसी प्रकार वृह॒ृदारण्यकोपनिषद में अव्याकृति शब्द आया 
है, असत्‌ के स्थान पर जो असत्‌ का पर्याय है। जिसकी कोई आकृति न हों, 
बही अव्याकृत है, अस्तु, अव्याकृत का अथ॑, यहाँ वही लगाना चाहिये, जो असत्‌ 
का लगाया गया है इसलिये जगत के कारण रूप में कहें गये जो भिन्न-भिन्न नाम 
हैं, उन्हें परब्रह्म परमात्मा का वाचक ही मानना चाहिये क्योंकि परमात्मा को 
सवेचामा सनातन: कहा गया है । प्रकृति या ब्रधान की सा्थकता पररह्म परमेश्वर 
की शक्ति मानने पर ही, वेद के कथाननुसार सिद्ध होती है, अत्य पदार्थ व तत्व 
मानने पर श्रुति सिद्धान्त से उसका कोई अस्तित्व नहीं इसलिने अलग से प्रधान 
या प्रकृतिकार्ों को जगत के कारण रूप में कल्पना करना वेद के अनाधिकारियों 
की व्यर्थ चेष्ठा है जैसे, लोक में कहा जाता है कि कमुक पुरुष पहले असत्‌, 
अविश्वसनीय था किन्तु वर्तमान सें वह सत्‌ और विश्वासपात्न के रूप में दृष्टि- 
गोचर हो रहा है। इसका अर्थ यही होगा कि इस पुरुष के सत्‌ गुण और विश्व 
स्तपन अप्रकट थे इसलिये इसे असत्‌ और अविश्वसनीय लोग मानते थे; यही अर्थ 
उपर्युक्त संदेह की निवृत्ति के लिये उपयुक्त है। 


मुमुक्षु भुखेन : मुने ! जगत के निमित्त तथा उपादान कारण स्वयं परबहा 


क्र 


परमात्मा ही हैं, जड़भूता प्रकृति नहीं है। इस सिद्धात्त को और पुष्ट करने के 
लिये क्या कोई और प्रमाण है ? 


वेदव्यासजी : जगद्ाचित्वात्‌ ॥१४४।१६॥ 


व्याख्या : कौपीतकि ब्राह्मणोंपनिषद में (४)२) से लेकर (४।१७) तक 
बालाकि ने अपने उपास्य देवों का वर्णन किया है, यथा “जो सूर्य में यह पुरुष है, 
उसकी मैं उपासना करता हूँ” से प्रारम्भ कर अन्त में बायीं आँख में जो यह पुरुष 
है, उसका मैं उपासक हूँ । इस प्रकार आदि, मध्य अन्त तक में सोलह देवों का 
उपासक अपने को कहा है, तब अजात्‌ शत्रु ने उसके सारे देवों को उपासना के 
योग्य न बताकर कहा कि, “हे बालाके ! तुम परबरहा पुरुषोत्तम भगवान के ज्ञान 
से रहित हो, जो तुम्हारे बताये हुये सोलह पुरुषों का कर्ता है अर्थात्‌ उन्हें बनाने 
वाला है, जिसका जड़-चेतनात्मक जगत कर्म है अर्थात्‌ तुम्हारे जाने हुये पुरुष 
(चैतत्य) और उतके अधिष्ठान देह (जड़) का रचयिता है, वही जानने योग्य 
ब्रह्म है, इसलिये जड़-चेतनात्मक जगत का वाचक रूप कर्म का कर्ता परत्रह्म 
परमेश्वर है अतः जड़ प्रकृति जगत का कारण नहीं हो सकती । परब्रह्म ही जगत 
का कारण सब प्रकार से सिद्ध होता है जैसे, साथन साम्रियों को जुदाकर, भोजन 
बनाना रूप कर्म का कर्ता भोजन बताने वाला पुरुष ही है। अग्नि, पानी लकड़ी, 
अन्न और बठलोंड़ी आदि जड़ रूप साधन सामप्रियाँ नहीं हैं, वैसे ही इस जगत का 
कर्ता परब्ह्म है, जड़ प्रकृति नहीं । 


सुमुझ सुखेन : प्रभो ! ज्ञेय तत्व परब्रह्म परमात्मा है। प्राण व जीव नहीं 
है, इस वार्ता को दृढ़ करने के लिये कुछ और कहें । 


वेदव्यासजी : जीवमुख्यप्राणलिज्धान्नेति चेत्तव्‌ व्यास्यातम्‌ 
७१॥४१७॥ 


व्याख्या * उपर्युक्त प्रसंत्र में प्राण व जीव धर्म के लक्षण, श्रेय तत्व विषयक 
निर्णय में पाये जाने के कारण, प्राण व जीव को जशेय क्‍यों नहीं सानता चाहिये, 
इस शंका का तिर्णय तो (१।१॥३१) में किया जा चुका है। वहाँ यह बताया 
गया है कि ब्रह्म सभी धर्मों का आश्रय है इसलिये प्राण व जीव के धर्मों का उसमें 


हि] 


'निर्देशत कराता कोई अनौचित्य का आरोपण नहीं है, यदि जीव व प्राण को भी 
जैय मान लेंगे तो लिविधि उपासना तथा तीन उपास्य देव के मानने का दोष पूर्ण 
प्रसंग उपस्थित हो जायगा जो बेद के विरूद्ध है जैसे, दूध में दही, घी, चमक, मीठा 
आदि के धर्म पांये जाते हैं किन्तु जहाँ रोग-निवृत्ति के लिये दृध-कल्प का विधान 
बताया गया हो, वहाँ दूध में दही, घी, मद्ठा आदि के कुछ गुण होने पर भी, रोग- 
निवृत्ति के लिये दही, घी, मठ, नमक वे मीठा का कल्प करना, महात अज्ञता का 
दोतक है । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने ! इस विषय में अन्य आचार्यों का क्या कथन है ? 


वेदव्यासजी : अच्यार्थ तु जैमिनिः प्रश्तव्याख्यानाध्यामपि चेवमेके 
* ॥१॥४११६॥॥ 


व्याख्या + जैमिति जाचाय॑ का कथन है कि उक्त प्रकरण में जो जीवात्मा 
का और सुख्य प्राण का वर्णन आता है, वह ब्रह्म को जगत का कारण सिद्ध करने 
के लिये ही है । जीवात्मा व मुख्य प्राण को कारण बताकर व्यर्थ व असिद्ध श्रम 
करने के लिये नहीं हैं; वहाँ यह कहा गया है कि जीवात्मा सुषुष्ति अवस्था में 
बह्म से मिलकर, अपने पने का भाव भूल जाता है। इस संकेत से यह बताया 
गया है कि सृष्टि के अन्त में सभी जीवों का विलय परमात्मा में सुषुप्ति अवस्था 
के समाव हो जाता है, पुनः सृष्टि काल में सबका प्राकट्य जाग्रत अवस्था के 
सदृश हो जाता है, इस दृष्टान्त से परब्रह्म परमात्मा को ही जगत का कारण सिद्ध 
किया गया है, ठीक इसी प्रकार वृह० उप० (२१११७) में एक (काप्व) शाखा 
वाले भी जीव को 'स्वपिति' संज्ञा देकर,सुदुप्ति अवस्था के दृष्टान्त से सभी जीवों 
का विलय; परमात्मा में बताकर पुनः उन्हीं ब्रह्म से जाग्रत की भाँति जगत का 
प्रकट होना कहा है, इससे सेव प्रकारेण सिद्ध होता हैं कि ब्रह्म ही जगत का 
उपावान और निमित्त व सहकारी कारण है जैसे, अन्न व सब औषधियाँ पृथ्वी से 
उत्पन्न होती हैं और समय आने पर उसी में विलीच हो जाती हैं । जैसे, अपान 
वायु से अन्न उत्पन्न होकर, अपान वायु द्वारा ही भोक्ता के उदर में जाकर, पुनः 
अपान द्वारा मल रूप से अपात ही में समा जाता है। यहाँ अपान वायु का रहना 
शास्त्न में प्रथ्वी में बताया गया है इसलिये अन्न को वायु द्वारा उत्पन्न कहा गया 
है। इससे अन्न उत्पत्ति अपान वायु से नहीं सिद्ध होती, पृथ्वी से ही शास्त्रों ने 


फ््ड 


बताई है, उसी प्रकार जगत की उत्पत्ति, प्राण व जीव से नहीं होती, परमात्मा 
से ही होती है । 


मुसुक्ष सुखेन : प्रभों ! जैमिती जी की युक्ति कोई उक्त वार्त्ता को पुष्ट 
करने वाली हो, तो कहें । 


बेदव्यासजी : वाक्‍्यान्वयात्‌ ॥१॥४११६॥ 


व्याख्या ; पूर्व और पर के वाक्‍्यों का समत्वय करने से यह्‌ स्पष्ट हो 
जाता है कि मध्य में जीव व मुख्य प्राण का वर्णन भी परब्रह्म परमात्मा को जगत 
का कारण सिद्ध करते के लिये ही है। यह तथ्य कौशीतकि उप० (४।१८) तथा 
कौशीतकि उप० (४॥२०) में दृष्टव्य है जैसे, अयोध्या का वर्णन प्रारम्भ और 
अन्त में किसी के द्वारा किया गया किस्तु बीच में परिक्रमा के अन्दर आने वाले 
स्थानों की महिमा का वर्णन भी अयोध्या के महत्वाथ ही समझना चाहिये । उप- 
क्रम और उपसंहार का सिद्धान्त एक होने से किसी वक्तव्य का प्रयोजन' वही मात्रा 
जाता है जो आदि अन्त में होता है । मध्य का कथन पूर्व-परवाक्‍्याथे की पुष्टि के 
लिये होता है, अन्य प्रयोजन के लिये नहीं । 


मुसुक्ष, मुखेत : भगवन्‌ ! उक्त वार्ता का समथैत क्‍या कोई और आचाये 
करते हैं ? 


वेदव्यासजी : प्रतिज्ञासिद्धेलिज्र/मित्याश्मरथ्य: ॥१॥४।२०॥ 


व्याख्या : उपर्युक्त निर्णय देने में समर्थ आचारये आश्मरथ्य का कथन है कि 
अजात णत्र्‌ ने बालाकि से जो यह प्रतिज्ञा की थी कि 'ब्रह्म ते ब्रवाणि' तुमको 
ब्रह्म का स्वरूप समझ्ाऊँगा' उस प्रतिज्ञा की सत्यता परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान 
को जगत का कारण बताने में ही संभव है अन्यया आचार्य वाणी में अस्तत्यता का 
काला बिन्दु लग जायगा इसलिये उस प्रकरण में जीवात्मा व मुख्य प्राण का जो 
वर्णन है वह, परब्रह्म परमात्मा को. जगत का कारण सिद्ध करने के लिये है । 
जैसे, कोई अध्यापक किसी प्रश्न का उत्तर यथार्थ देता है यदि यथातथ्य उत्तर 
न दे लो उसकी गति उपयेचर बसु की तरह हो जाती है, अतः यह्‌ त्रिसत्य है कि 
जजात्‌ शत्रु ते बालाकि को सत्य पूर्ण उत्तर देकर, ब्रह्म को जगत का कॉरण कहा 


मद 


हैं, अन्यथा प्राण व जीवात्मा को कारण कहने से उनकी गति 'उपर्यचर' की तरह 
हो जाती । 


मुमुक्ष मुखेन : भगवन्‌ ! उक्त विषय में अन्य किसी आचार्य का कोई मत 
हो तो, उसे कहने की कृपा करें । 


वेदव्यासजी : उत्क़मिष्यत एवं भावादित्यौडुलोसि: ॥१३४।२१॥ 


व्याख्या : दूसरी श्रुति में कहा गया है कि ब्रह्मवेत्ता विद्वान मृत्यु के पश्चात्‌ 
परमधाम में पहुँचकर, परब्रह्म में विलीन हो जाते हैं जैसे, नदियाँ समुद्र में जाकर, 
अपने नाम रूप से रहित हो विलीन हो जाती हैं इसलिये औडुलोमि आचार्य 
मानते हैं कि उक्त प्रकरण में जीवात्मा और मुख्य प्राण का वर्णन, जगत की 
उत्पत्ति, पालन और प्र॒लय का कारण परब्रह्म परमात्मा को बताने के लिए है। मुण्ड- 
कोपनियंद (३।२।७-८) में उक्त अर्थ की पुष्टि परक वार्ता द्रष्टव्य है जैसे, रावण 
का तेज पुरुषोत्तम भगवात श्रीराम में समा गया । इससे सिद्ध होता है कि रावण 
की जीवात्मा व मुख्य प्राण कारण नहीं हैं क्योंकि कार्वे ही अपने कारण में विलीन 
होता है अतः कारण परब्रह्मा ही है 


मुमुक्ष, सुखेन : सुने ! अन्य किसी आचाये का मत क्या और है जो 
उपर्युक्त वार्ता को पुष्टि कारक छिद्ध हों ? 


बेदव्यासजी : अवस्थितेरिति काशकृत्स्न्न ॥१॥४१२२॥ 


व्याख्या : प्रलय समय में चराचर जगत की स्थिति परब्रह्म परमात्मा में 
बताई गईं है । प्रश्योपनिषद (४।११) से भी यही सिद्ध होता है कि उक्त प्रकरण में 
प्राण जौर जीवात्मा को परवह्म में जो विलीत होना, आया हैं, वहू परब्रह्म परमात्मा 
के जगत कारणत्व को समर्थन करने के लिये है, अन्याय के लिये नहीं, यह आचार्य 
काशकृत्स्त का कथन है । जैसे, किसी वंश परम्परा में आये हुये कुछ विशेष 
व्यक्तियों के महत्व का वर्णन, उप्त वंश की महिमा का ही द्योतक मांता जाता है, 
उसी प्रकारें प्राण और जीवात्मा का ब्रह्म में लीन होने का प्रसंग, परबह्मा परमेश्वर 
की जगत का कारण सिद्ध करने के लिये है। 


दे 


झुसुक्षु सुखेन : भगवन्‌ ! श्वेताश्वतरोपनिषद (द्व८) इत्यादि कई मतों 
में शक्ति, अजा, भाया और प्रधानादि नामों से जिजका वर्णत. किया गया है, उसी 
को परबहा परमेश्वर की अध्यक्षता में जगत का कारण कहा गया है, जिसका 
समथेन गीता आदि स्थृत्ियाँ स्पष्ठ रूप से करती हैं, इससे यह निश्चय होता है कि 
जगत का निम्ित्त कारण था संचालक अधिष्ठाता व व्यवस्थापक अवश्य ईश्वर है 
परस्तु उपादात कारण प्रकृति या माया के वाच्य प्रधान को मान लें, तो इसमें 
कौन सा विरोध उत्पन्न होगा है ? 


वेदव्यासजी : प्रकृतिश्च प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपरोधात्‌ ॥१।४॥२३॥॥ 


व्याद्या : परबव्रह्म परमात्मा को उपादात कारण मान लेने पर ही वेद- 
वर्णित प्रतिज्ञा वाक्‍्यों और दृष्टान्त वाक्‍्यों की सत्यता सिद्ध होगी अर्थात्‌ वे बाधित 
होने से बच जाँयगे अन्यथा श्रुति प्रतिज्ञा के नष्ट होते से, अनथ की आत्यन्तिका 
दर्शन दिये बिना ने रहेगी । छास्वो» उप (६।१॥२-३) में श्वेतकेतु के पिता ते 
अपने पुत्र से पूछा कि तुमने अपने गुरुदेव से पूछकर, उस तत्व का ज्ञात प्राप्त कर 
लिया है कि जिससे सुतने से सब सुना हुआ हो जाता है, और जिसके 
मनन करने से सब मनन किया हो जाता है । श्वेतकेतु ने कहा मैं तो यह नहीं 
जानता, न गुरुदेव ने बताया ही, तब पिता ने कहा, “वत्स ! जैसे सिट्टी का ज्ञान 
कर लेने से, मिट्टी के बचे हुये खिलौनों का ज्ञान अपने आप हो जाता है, इसी 
प्रकार सुवर्ण का ज्ञान होने पर स्वर्ण के बते अलंकारों का ज्ञान सहज ही हो जाता 
हैं, वैसे ही ब्रह्म का ज्ञान हो जाने पर जराचर जगत जाना हुआ हो जाता है। 
यहाँ विता का पुत्च से पूछता प्रतिज्ञा है और सिट्टी के माध्यम से ब्रह्म विषयक 
वार्ता समझना दृष्टान्त है। प्रधान का ज्ञान होने से प्रधानांश ही जाना जायगा, 
ब्रह नहीं इसलिये वेद-बर्णित प्रतिज्ञा वाक्य और दुष्टांत वाक्य का बविघात हो 
जायगा, यदि. प्रधान को उपादान कारण मानते है तो, अतएव ब्रह्म ही जगत 
का उपादान कारण है, यही श्रुति का सिद्धात्त हैं। जैसे, मिट्टी के खिलौने व पात्र 
बनते हैं, अगर कुम्भकार चक्र, व दंड़े को ही खिलौनों का उपादान कारण माने, 
मिट्टी को स्वीकार ही न करे, तो कितनी जज्ञता है तदनुसार उपर्युक्त वार्ता को 
समझता चाहिये । श्रुति वाक्य एवं भगवद्गीता जादि स्मृति वाक्यों से यही 
अका्ट्य घ्िद्धान्त निकलता है कि प्रधान या -प्रकृति, अजा व. साथा नाम से 
परमात्मा की स्वरूपा शक्ति.को ही परक्नह्मा. परमात्मा की अध्यक्षता में जमत कार्य 


। 


करने को बताया गया है, इसलिये जगत का उपादात, लिमित्त और सहकारी 
कारण परबहमं पुरुषोत्तम भगवान ही हैं । 


मुसुक्षु सुलेन : मुतते ! उपर्युक्त वार्ता की. सिद्धि के लिये कुछ और कहने 
की कृपा करें । 


बेदव्यासजी : अभिध्योपदेशाच्च ॥१।४।२४।॥। 


व्याद्या : ते० उ० (२।६) छान्‍्दो ० उप० (६२३) आदि की श्रृतियों 
में बताया गया है कि परबहाय ने चिन्तन किया अर्थात्‌ संकल्प किया कि मैं 'एक से 
बहुत हो जाऊँ, अर्थात्‌ बहुत रूपों में अपने को प्रकट करूँ' इससे यह सिद्ध होता 
है कि जब पहले कोई न था, मात्र परब्रह्म थे, तब उन्होंने संकल्प द्वारा अपने को 
जगत रूप में प्रकट किया, अस्तु, जगत के उपादान, निमित्त और सहकारी कारण 
परबरह्म परमेश्वर ही हैं, अन्य कोई नहीं जैसे, काठ के खिलौने बनने का उपादान 
कारण काठ ही है, अन्य नहीं । 

सुसुक्षु सु्षेन : प्रभो ! उपर्ुक्त वार्ता की पुष्टि के लिये कोई और 


सिद्धान्तीय वार्ता कहने की क्रपा करें । 
बेदव्यासजी : साक्षाच्चोभयास्तानात्‌ ॥१।४१२५॥ 


व्याख्या : साक्षात्‌ श्रुति वचतों से यह बार-बार तिष्कषं निकलता है कि 
जगत का उपादान और निमित्त कारण परब्रह्म परमात्मा ही हैं जैसे, श्वेताश्वत- 
रोपनिषद (१॥१॥२) में मह॒षि गणों ने अपने ध्यात योग से, परमात्मा की अचिन्त्य 
अविनाभूता शक्ति का दर्शन करके, परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान को ही जगत का 
उपादान और निमित्त कारण समझा | परज्रह्म परमात्मा के उपादातकारणत्व का 
साक्षात्‌ कर लेने के कारण ही, इसी उप० (२-१६) तथा अस्य-अन्य उपनिषंदों 
में परब्रह्म परमेश्वर को “सर्वे रूप! 'सर्वात्मा' 'संवंकारण' 'सर्वोन्तर्यामी आदि 
नामों से अभिहिंत किया जाता है, इससे यही सिद्ध होता है कि जगत का उपादान 
और तिमित्त कारण परत्रह्म ही है। भाई ! यदि कोई सिर फिरा आदमी अपने 
पिता को नाम न बता सके और न ज्ञान ही रखे किल्सु यदि उसकी माँ कह दे कि 


दर 


यह मेरा पुत्र है, इसके पिता ये हैं, जो सामने खड़े हैं, अस्तु, मां के उक्त बचनों से 
उसके पिता का ज्ञान सुधी पुरुषों को हो ही जायगा, भले वुद्धि-हीनों को न हो, 
उसी भ्रकार ब्रह्म-शक्ति का दर्शन कर, उसके संकेत से परब्रह्म परमात्मा को जगत 
का कारण महषियों ते समझ लिया है। 


मुमुक्षु सुखेन : मुने ! उक्त वार्ता के सिद्धि के लिये कोई अन्य प्रमाण और 
हो तो कहने की कृपा हो । 


बेदव्यासजी : आत्मकृतेः ॥११४।२६॥ 


व्याख्या : परब्रह्म परमेश्वर स्वयं अपने को जगत छूप में प्रकट करने का 
संकल्प करता है क्योंकि सृष्टि के पहले यह जगत अदृश्य था। जगत नाम की 
कोई वस्तु न थी । परमात्मा स्वयं अपनी संकल्प शक्ति से जगत रूप हो गया, 
तै० उप० (२७) में यह स्पष्ट वर्णन मिलता है। इससे श्रुति सिंद्धान्तानुसार 
जगत का उपादान और निमभित्त कारण परब्रह्म परगेश्वर ही है जैसे, कोई सर्वे 
समर्थ राजा कहे कि इस घनघोर जंगल में, मैं अनुपम सगर का तिर्माण कर स्वयं 
यहाँ अपना निवास स्थान बनवाकर रहूँगा। नगर निर्माण हो जाते पर नगर 
बनने का कारण सप्रमाण कोई जातना चाहे तो नगर निर्माण के कारण राजा ही 
सिद्ध होंगे तथा इस तथ्यं वार्ता के प्रमाण रूप में स्वयं राजा के वचन व संकल्प 
ही लिये जांयगे । 


पुमुक्ष्‌ मुखेन : प्रभो जब परन्रह्म परमेश्वर आदि से, कर्ता के स्वरूप में 
स्थित हैं तो वह कम के रूप से कैसे ग्रहण किया जा सकता है ? 


बेदव्यासजी : परिणामात्‌ ॥१॥४॥२७॥ 


व्याध््या : श्रृतियों ने परब्रह्म परमात्मा को जगत रूप में प्रकट होने की 
वार्ता बार-बार कही है, जिससे यही सिद्ध होता है कि ब्रह्म ही कर्ता हैं और स्वयं 
ही जगत रूप कर्म बना हुआ है जैसे, एक सिद्ध योगी स्वयं कर्ता है और अपने 
को अनेक रूपों में प्रकट कर लेना कर्म भी बन जाता है, वैसे ही महायोगेश्वर 
पुरुषोत्तम भगवान स्वयं कर्ता. होकर, अपनी अचित्त्य और अनन्त शक्ति से जगत 
रूप कम बन जांय तो इसमें कौन आश्चर्य है ! तैत्तरीयोपनिषद (२।६) की श्रुति 


रे 


मैं परी परमात्मा कौ एक साथ कर्ता और कर्म के रूप में दर्शन देने का वर्णन 
वृष्टव्य है। इंसलिये श्रुति सिद्धान्त से परब्रह्म परमात्मा हीं जगत' के उपादान 
कारण और भिमित्त कारण हैं, जगत के कर्ता भी हैं और जगत रूप से कम भी 
हैं, थुगपद विरोधी धर्मों का आश्रय एवं अचिस्त्य स्वरूपा शक्ति से सम्पन्न परमेश्वर 
सब कुछ करने, न करने और अन्यथा करने में समर्थ हैं इसलिये उसमें कुतक और 
शंका का स्थान नहीं है । 


मुमुक्षु मुखेन : प्रभों ! उक्त सिद्धान्त के समर्थन में कोई अन्य प्रमाण हो, 
तो उसे भी प्रकट करने की कृपा हो । 


बेदव्यासजी : योनिश्च हि गीयते ॥॥११४३२८॥। 


व्याख्या : वेद में परब्रह्म को 'योनि' अर्थात्‌ उपादान कारण, आदि कारण 
बताया गया है जैसे, मु० उप० (३।१॥३) में 'कर्तारमीश पुरुष ब्रह्म बोनिम्‌' 
अर्थात्‌ जो समस्त चराचर जगत के कर्ता एवं शासक और ब्रह्मा जी की भी योनि 
(प्रकट करने वाले उपादान कारण) परम पुरुष को जो देखता है; पुतः सु० उप० 
(१॥१।६) में 'भूत योनि परिपश्यन्ति धीरा:ः उस चराचरात्मक समस्त प्राणियों 
की योति अर्थात्‌ उपादान कारण, परब्ह्म परमेश्वर को धीर, ज्ञानी जन सर्वत्र 
परिपूर्ण देखते हैं, पुनः मु० उप० (१॥१॥७) में तथा अन्यत्र भी परब्रह्म को जगत 
योनि (उपादान कारण) कहकर, वेदान्त वर्णन करता है इसलिये परब्रह्म पुदषोत्तम 
भगवान ही जगत के उपादान और निमित कारण हैं, अच्य कोई नहीं । ऐसा 
समझकर उनके पारतन्क््य को स्वीकार कर, सदा उनके प्रसन्नार्थ चेष्टा करनी 
चाहिये । 


मुसुक्ष मुखेन : श्रभो ! पूर्व पक्षियों के प्रश्त का उत्तर देना अभी क्‍या 
शेष है ? 


वेदव्यासजी : ऐतेन सर्वे व्याख्याता व्याख्याताः ॥१४।२३॥ 


व्याख्या : उपर्युक्त सूत्रों के द्वारा अर्थात्‌ उनके विवेचन से समस्त पूर्व 
पक्षियों के प्रश्न का उत्तर दे दिया गया, उत्तर दे दिया गया । प्रधान कारण वादी 


दर 


नैयायिकों के सत का खण्डन, उक्त विवेचन से करके परन्नह्म प्रमॉत्मा को जगत 
का उपादान और निमित्त कारण मानते का स्थैय॑ पिद्धात्त वेदात्त दर्शन से कर 
दिया गया, निस्संदेह सूत्र में दो बार (उत्तर दे दिया गया) कहने का अर्थ सिद्धान्त 
की सत्यता एवं परिपुष्टिट के लिये है । 


तात्पर्याय : जड़-चेतानात्मक जगत का उपादान और नि्मित्त कारण परब्रह्म 
परमात्मा हैं। प्राण व सांख्य कथित प्रधात (प्रकृति) तथा जीवात्मा नहीं हैं, ये 
सब ब्रह्म से ही स्वयं जब प्रकट होते हैं, तो ये जगत कारण केसे हो सकते हैं । 

प्रधान, माया, जजा व प्रकृति शब्द परब्रह्म की स्वरूपा अनिन्‍त्य शक्ति के 
वाचक हैं, ऐसा मानने पर ही इनकी सा्थंकता है अन्यथा बिना परमात्मा की 
अध्यक्षता व आधीनता के साँख्य कथित “प्रधान' की संज्ञा भी मिट जायगी । स्वयं 
महधषियों ने ध्यान योग के सहारे परप्तात्मा की उस अचित्त्य शक्ति का दर्शन किया 
जो अपने गुणों से अपने को छिपाये हुई थी । अन्त में उन लोगों ने यह प्रत्यक्ष 
ज्ञान प्राप्त कर लिया कि जिसमें ऐसी शक्ति संनिहित है, वही परबह्म परमात्मा 
अपनी अनन्त प्रकार की स्वरूपा शक्तियों से सम्पन्न, जगत का उपादान कारण 
और निमित्त कारण है इसलिये ब्रह्म-प्राष्ति अर्थात्‌ भगवत्‌-प्राष्ति की कामना रखने 
वाले, जिज्ञासुओं परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान का जाश्नय ग्रहण कर, उनके नाम, 
रूप, लीला, धाम में अनुरक्ति रखते हुये तदर्य, विहित कर्मों का अनुष्ठान कर-करके 
कालक्षेप करता चाहिये, यही प्रथम अध्याय के चौथे पाद का सारतम संदेश है । 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त दर्शन (ब्रह्म सूत्र के) 
प्रथम अध्याय का चतुथे पाद समाप्त 


प्रथम अध्याय समाप्त 


कद 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त दर्शन (ब्रह्म सूत्र) के 
हित्तीय अध्याय का प्रथम पाद 


मुसुक्षु मुखेन : प्रभो ! सांख्य कथित प्रधान तत्व को जगत का कारण न 
मानते से, सांख्य स्मृति को मान्यता न देने का दोष उपस्थित हो जायगा । 


वेदव्यासजी : स्मृत्यनवकाशदोषप्रसद्भ' इति चेन्नान्यस्पृत्यनवकाश- 
दोषप्रसद्भगत्‌ ॥२३१४१७ 


व्याख्यो : यवि श्री कपिल देव जी की बताई सांख्य स्मृति को वेद में 
प्रमाणित नहीं किया गया तो कोई दोष नहीं क्योंकि सांख्य को मास्यता देने से 
भगवान श्रीकृष्ण की वाणी रूप गीता स्मृति, विष्णु-पुराण और मनुस्मृति आदि 
बहुत सी स्मृतियों को प्रमाणित न मातते का दोष उपस्थित हो जाबगा। ये 
स्मृतियाँ भी मह्षियों (महापुरुषों) की बनाई हुई हैं इंसलिये वेद के अनुकूल 
अर्थ बताने वाली स्मृतियों को ही प्रमाणित मानना औचित्य का आदर है । वेद के 
प्रतिकूल अर्थ का प्रचार करने वाली, अपनी मन गढ़न्त स्मृतियों को प्रमाणित 
मानने से वेद व्यर्थ हो जाथगा और उसके विरोध से सारे वेद-विहित कर्मों का 
लोप हो जायगा और उसके लोप होने से जगत का कल्याण कदापि संभव नहीं 
इसलिये कहा गया है कि बेद-विरुद्ध भगवत-वाक्‍्यों को भी स्वीकार तहीं करना 
चाहिये, न जाने वे वाक्य किस प्रयोजन से कहे गये हैं; वास्तव में स्मृतियाँ, बेदों 
के अर्थ रूप (अनुकूल) में ही बनाई गई हैं, उनका बेद से विरोध नहीं अपितु वेद 
के उपवृहण रूप में है अतएब जहाँ श्रुति वाक्‍्यों और स्मृति वाक़्यों का विरोध 
उत्पन्न होता हो, वहाँ वेद वाणी को ही बलवान और प्रमाणित मानता चाहिये 
जैसे, पुराने आदमी से पूछा जाय कि इस तालाब का निर्माण कैसे, कब और 
किस तरह से हुआ, उत्तर में वह एक सौ पचीस वर्ष का बुड्‌ढा बतलाया कि जब 
हम पचीस वर्ष के थे, तब यह तालाब सिंचाई के अभाव को पूर्ण करते के लिये 


दै९े 


अमुक संवत्‌ में आसपास के चार ग्रामों के निवासियों से श्रमदाव तथां कुछ चन्दा 
लेकर चार वर्ष में तैयार हुआ था । उसमें हम मुखिया थे नित्य उसकी देखभाल 
करना हमारा काम था। साथ में असमुक के बाबा, अमुक के चाचा, जमुक के पिता 
ओऔर अमुक के नाना इत्यादि काम करते थे, इतने में किसी नवयुवक ने कहा कि 
नहीं, नहीं हमारे बाबा गरीब थोड़े हो थे जो श्रमदान करने जाते, वे पैसा देकर 
एक मजदूर को भेज देते थे। अब विचार करें कि पुराने पुरुष व नवयुवक की 
किसी बात में जेद होने से पुराने पुरुष की बातें ही बलवान व प्रमाणित मानी 
जानी चाहिये कि नहीं । पुराने आदमी की देखी हुई बाते ही नवश्रुवक की सुनी 
हुई बातों से बलवान व प्रमाणित सिद्ध होंगी, यही सुधीजनों का निर्णय है । 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! सांख्योक्त 'प्रधान' को जगत का कारण स्वीकार न 
करने से कोई दोष न होगा क्‍या ? 


वेदव्यासजी : इतरेषां चानुपलब्धे ॥२११३२॥। 


व्याख्या : मनु आदि स्मृतिकारों ने सांख्य शास्त्रोक्त 'प्रधान' को सांख्य 
प्रक्रिया के अनुसार जगत का कारण मानता तथा उससे सृष्टि क्रम का प्रारम्भ 
होना अपनी स्मृतियों में नहीं लिखा है इसलिये इस विषय' में सांड्य को प्रमाणित 
न मानना सवंथा उचित है जैसे, चार छः महापुरुष कहते हैं कि यह बगीचा अमुक 
जमीदार ले लगवाया था, इतने में एक आदमी यह कहता है कि नहीं, नहीं यह 
बगीचा उनके ताती ते लगवाया था । दो तरह की बातों पर तविर्णय लेने वाले 
सुधी पुरुष यही कहेंगे कि चार छः पुरुष सयाने भी है और मत्यैक है, अस्तु, इन्हीं 
की वार्ता सत्य है। नाती कभी-कभी साथ में आता रहा होगा इसलिये बिना 
जाने समझे यह आदमी बगीचे का निर्माता नाती को बतला रहा है । 


सुमुक्ष सुखेन : प्रभों ! जब सांख्योक्त सृष्टि प्रक्रिया को महषि पातञ्जलि 
जो योग शास्त्र प्रवर्तक हैं, मान्यता देते हैं, तब उसको मान्यता क्‍यों नहीं देनी 
चाहिये ? 
बेदव्यासजी : एतेन योगः प्रस्युक्तः ॥२११।३॥। 

व्याख्या : अन्य विषयों में सांख्य और योग का मतभेद होने पर भी योग 


द्द 


ते दृश्य (जड़ प्रकृति) को स्वतन्त्र कारंण स्वीकार किया है इसलिये सांख्य की . 
भाँति योग शास्त्र को भी अत्युत्तर, उपर्युक्त सूत्र के विवेचन से दे दिया गयो, 
समझता चाहिये । . जैसे, किसी ने प्रश्त किया कि यह कपास किस खेत से उत्पन्न 
हुईं है, उत्तर में दो आादमियों ने पृथक-पृथक कहा कि अमुक खेत में पैदा हुईं हैं । 
तीसरा व्यक्ति जो कंपास को जन्म देने: वाले खेत को भजी-भाँति जानता था, 
उसने उन दो उत्तर दाताजओं में से एक से सप्रमाण कहा कि यह रुईं अमुक खेत 
में पैदा हुईं है, तुम्हारी जानकारी गलत है, इस प्रकार उसकी वार्ता का खण्डन 
हो जाने से, दूसरे व्यक्ति की तद्विषयक वार्ता भी खण्डेत हो गईं, समझ लेना 
चाहिये । 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! कोई-कोई कहा करते हैं कि वेद से सांच्य मत की 
एकता सिद्ध हों जाती है । 


वेदंव्यासजी : न विलक्षणत्वादस्थ तथात्वं च शब्दात्‌ ॥२॥१५४॥ 


व्या्या : हां, हां पूर्व पक्षी कहा करते हैं कि जैसा कारण होता है बैसे 
ही उसका कार्य होता है जैसे, सोने के अलंकार सोने जैसे हो होते हैं किन्तु परब्रहा 
चेत्नन है और जगत रूप काय॑ ब्रह्म से विलक्षण जड़ है इसलिये चेतन परज्रह्म॑, जड़ 
जगंत का उपादान कारण नहीं हो सकता । जगत का जड़ होना जब वेद में बरणित 
हैं तब बेंद मत और सांख्य मत की एकता स्वयं सिद्ध हो जाती है इसलिये जड़ 
जगत का कारण जड़ भूत प्रधान तत्व को मानता उचित है । तै०उप०(२।१) और 
तु ० उप० (१।७) का प्रमाण देकर अपनी उक्त वार्ता को पुष्ट करते हैं । 


मुमुक्ष सुखेनः प्रभो ! कोई उत्तर पक्षी पुरुष यदि यह कहे कि छान्‍्दो ० उप० 
में आकाश आदि तत्वों का वर्णन चेतन जैसा मिलता है तथा पुराणों में भी समुद्र, 
नदी, पव॑त आदि का वर्णन चेतन जैसा जब प्राप्त होता है तब जगत, पंखहा से 
विलक्षण जड़ प्विद्ध नहीं होता इसलिये परब्रह्म को जगत का कारण मानने में कोई 
आपत्ति नहीं है, अस्तु, इस कथन के पश्चात्‌ पूर्व पक्षियों की ओर से कौन सा तके 
उपस्थित होता है ? 


वेदव्यासजी : अभिमानिव्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ ॥२१॥४॥। 
व्याख्या : पूर्व पक्षी कहा करते हैं कि जहां आकाश, समुद्र, नदी, पर्वत 


दफ 


आदि का वर्णत चेतन जैसा आता है, वहाँ उनके अभिमानी देवताओं का वर्णन है 
न कि आकाश आदि का | यह वार्ता वहाँ के विशेष शब्दों के प्रयोग से सिद्ध होती 
है तथा अण्ड श्रवेश क्रम में वायु, अग्नि, आदि को अण्ड में प्रवेश होना कहा और 
उन्हें देवताओं की संज्ञा भी दी गई है, छान्‍दो* उप० (६॥३॥२) तथा ए० उप० 
(१॥२॥४) में उक्त अर्थ देख सकते हैं इसलिये परत्रह्म को जगत्‌ का उपादान कारण 
कहना युक्ति संगत सिद्ध नहीं होता । जगत में भी ब्रह्म के चेतन धर्म से विपरीत 
पृथ्वी, अप, तेज, वायु और आकाश जड़ रूप में दृष्टि के विषय बन रहे हैं । 


सुपुक्ष, सुखेन : हे वेदात्मन्‌ ! इस विषय में आपका क्या निर्णय है ? जानना 
चाहता हूँ । 


वेदव्यासजी : दृश्यते तु २॥१३६॥ 


व्याख्या :-वेदों में उपादान कारण महा चेतन परब्रह्म से विलक्षण अर्थात्‌ 
बिपरीत बस्तुओं की उत्पत्ति का वर्णन भी बेखा जाता है । मुण्डकोपनिषद 
(१॥१॥७) में बताया गया है कि जैसे चेतन जीवों में जीते ही नख, लोग, की 
उत्पत्ति देखी जाती है, उसी प्रकार चेतन परब्रह्म परमात्मा से जड़ जगत की 
उत्पत्ति होती है । भाई ! परब्रह्म परमात्मा का ज्ञान तक से नहीं होता क्योंकि 
वह जतकय॑ हैं । पूर्व पक्षी बिचां पक्ष के उड़कर आकाश को हठात्‌ अपनी खुटठी 
में लाने का प्रयास करते हैं, अस्तु, उत्तके हाथ निराशा ही लगती है। 


सुनुक्ष, सुखेन : प्रभों ! यदि निर्गुण निराकार ब्रह्म से सावयव जड़ जंगत 
की उत्पत्ति मानते हैं तो 'असत्‌' अर्थात्‌ जो बस्तु नहीं थी प्रथम, उसकी उत्पत्ति 
होने का दोष आ जायेगा, जो. वेद विदद्ध है। सरल अथ॑ में यह है कि जो वस्तु 
नहीं है, उसकी उत्पत्ति होकर, जाँख का विषय बनकर, प्रत्यक्ष दीखनें का दोष 
उत्पन्न होगा । 


वेदव्यासजी : असदिति चेन्न प्रतिषेधसात्रत्वात्‌ ॥२११॥७॥ 

व्याख्या : वेद में कारण से विलक्षण, कार्य॑ की उत्पत्ति का अर्थात्‌ चेतन 
ब्रह्म से जड़ जगत प्रकट होने का निषेध नहीं है अपितु वहाँ असत्‌ शब्द को अभाव 
का वाचक माना गया है, जिसका अर्थ यह है कि अभाव से भाव की उत्पत्ति 


रस 


असंस्भव हैं। वैदान्त में अभाव से भाव की उत्पत्ति अस्वीकृत है। हाँ, बह कहा 
गया है कि सत्‌ स्वरूप परबहा परमेश्वर जो अखिन्त्य सब शक्तियों से समन्वित 
है, उसमें जड़-नेतनात्मक जगत शक्ति रूप से समाया हुआ होते हुये भी अप्रकट 
रहता है । वही अ्दाशित जगत, सत्य संकल्प परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के संकल्प 
करते ही, समय पर दृष्टिगोचर होने लगता है, इसी को उत्पत्ति कहते हैं जैसे; 
बट बीज कितना सूक्ष्म होता है फिर भी उसमें महान वट-वृक्ष समाया रहता है, 
किसी को दीखता नहीं किन्तु समय पर बीज वपन कर देने से उससे वृक्ष निकल- 
कर, सबके नेत्नों का विषय बन जाता है इसलिये परत्रह्म से जगत्‌ की उत्पत्ति 
मानने से, असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति मानना नहीं कहा जा सकता । हाँ, अविचारक 
बुद्धि विहीन जो कहें, उनके मुद्य में वस्त्र कौन रखे । 


सुमुक्ष मुखेन : मुते ! उपर्युक्त वार्ता को पूर्व पक्षी स्वीकार कर लेते हैं या 
कुछ शंका उपस्थित कर देते हैं ? 


वेदव्यासजी : अपोतो तद्वत्प सड्भा|दसमज्जसम्‌ ॥॥२१॥८॥। 


व्याण्या : पूर्व पक्षी शंका उपस्थित कर कहते हैं कि यदि प्रलय काल में 
चसचर जगत का, परत्रह्न परमेश्वर में अप्रकट रूप से स्थित रहना माना जायग्ा, 
तब तो ब्रह्म में भी प्रकृति के जड़त्व का तथा जीवों के सुख-दुखादि भोगों के धर्म 
का रहता भानना पड़ेगा जो दोष परिपूर्ण है क्योंकि परब्रह्म परमात्मा को शुद्ध, 
बुद्ध निरछ्जन, निविकार और असंग, श्रुतियों ने बताया है इसलिये उपर्युक्त मान्यता 
ठीक नहीं है । 


सुसुक्ष, सुखेन : भगवन्‌ ! छिद्रान्तर प्रेक्षी पूर्व पक्षी की शंका का निवा- 
रण, आप श्री के द्वारा कैसे किया गया ? 


वेदव्यासजी : न तु दृष्दान्तभावात्‌ ॥२॥१६॥ 

व्याज्या : बेद प्रतिपाद सिद्धान्त में, पूर्व सूतानुसार पूर्व पक्षियों की शंका 
समीचीन नहीं है. क्योंकि काय॑ के धर्म अपने कारण में मिलने पर रहेंगे ही, ऐपा 
कोई नियम लोक-वेद में नहीं देखा सुता जाता अपितु इसके विपरीत बहुत से 
दृष्टान्त देले जाते हैं कि कार्य के धर्मं भी अपने कारण में मिलने पर विलीन हो 


फ्‌ग्० 


जाते हैं जैसे, कार्य रूप स्वर्ण के आभूषण अपने कारण स्वर्ण में जब मिलते हैं, तब 
आश्षूषण के धर्म अर्थात्‌ आकारप्रकार भी कारण में विज्ञीन हो जाते हैं। इसी 
प्रकार मिट्टी के पात्र जब अपने कारण में विलीन होते हैं, तब पात्र के धर्म भी 
साथ ही बिलीन हो जाते हैं । इससे यह सिद्ध होता है कि कारण क्रिसी काल व 
अवस्था में अपने कार्य से लिप्त नहीं होता क्योंकि बह सहज असंग, एक रस रहने 
वाला है । 


सुमुक्ष सुखेन : प्रभो : पूर्व पक्षी के द्वारा कहे गये दोषों का बाहुलय क्या 
उसके मत में नहीं है ? वेद मत तो सर्वंधा निर्दोष है । 


वेदव्यासजी : स्वपक्षदोषाच्च ॥२॥१॥१०॥ 


व्याख्या : उपर्युक्त उठाये हुये बोष, बाद के पक्ष में ही दिखाई देते हैं, 
वेदान्त में नहीं । जैसे, सांख्यवादी स्वयं यह कहते और मानते हैं कि जगत कारण 
“प्रधान” निराकार, अव्यक्त और अग्राह्म है, अस्तु, प्रधाव नामक अव्यक्त से साकार 
देखने, सुनने में आने वाले जगत की उत्पत्ति हुई, बताकर कारण से विलक्षण काये 
की उत्पत्ति मानने का दोष सहज स्वीकार कर लेना है । वे कहते हैं कि जगत 
श्राक्ट्य के प्रथम कार्य के शब्द,स्पर्श,जादि,दोष प्रधान में नहीं रहते,कारण से कार्य 
रूप जगत की उत्पत्ति के समय आ जाते हैं, ऐती मान्यता देने से असत्‌ से सत्‌ 
की उत्पत्ति मानने का दोष ज्यों का त्यों उन्के सिद्धान्त में पैर तोड़कर बैठा 
है, पुत: उनका कथन है कि प्रलथावस्था में जब कार्य रूप सम्पूर्ण जगत 'प्रधाना' 
में विलीन हो जाता है तब कार्य के शब्द, स्पर्श आदि दोष प्रधान में नहीं रहते, 
अस्तु, ऐसा मानने पर सांख्यवादियों के मत में भी कारण में कार्य के दोष (धर्म) 
आ जाने की शंका स्थायी रूप से बनी ही रहेगी इसलिये वादी के उठाये हुये 
तीनों दोष उनके प्रधान कारण बाद में ही प्रत्यक्ष पाये जाते हैं अतएंव प्रधान को 
जगत का कारण मानना, वेदान्त भतावलम्बियों को ही नहीं अपितु किसी को 
उचित नहीं है जैसे, कोई कहे कि पंकज (जलज) केवल पात्ती से उत्पन्न होता है 
इसलिये उसे जलज कहते हैं । कीचड़ (जल मिश्रित मिप्टटी) से नहीं उत्पन्न होता। 
विचार करें कि पंकज के उत्पन्न होने का प्रधान स्थान पंक है क्योंकि उसकी जड़ 
पंक से ही जमती है, यह वार्ता प्रत्यक्ष देखी जाती है। जल गौण स्थानीय भले' 
कहे! जाय किन्तु मुख्य नहीं माना जा सकता । अतः जगत' का मुल कारण परं- 


है 


ब्रह्म परसात्मा है, स्वतन्त्र प्रधान! नामक (प्रकृति) तत्व नहीं । 


मुम्ुशु मुखेन : मुने ! यदि वादी कहे कि तक॑ में एक के बाद दूसरा, दूसरे: 
के बाद तीसरा तर्क आता है, अस्तु, तरको की झड़ी लग जाने से, सिद्धांत्त संशया- 
पन्न हो जाता है इसलिये कोई अनुमान' प्रमाण द्वारा सिद्धान्त का निर्णय हो तो 
अच्छा है, तब उत्तर पक्ष से क्या उत्तर मिलेगा । 


वेदव्यासजी : तर्काप्रतिष्ठानादप्यन्यथानुमेयमिति 
चेदेवमप्यनिर्सोक्षप्रसड्भ: ॥२॥१॥११॥ 


व्याख्या : तक के बाहुल्य एवं अनस्थैयं का विचार कर, अनुमान के द्वारा 
जगत के कारण तत्त्व का निश्चय करने का विचार किया जायगा तो मोक्ष न होने 
का प्रसज्ञ उपस्थित हो जायगा क्‍योंकि 'अनुमान' वेद रहित होने से वास्तविक 
ज्ञान कराने बाला सिद्ध नहीं होता जैसे, पंत पर लगे बादलों को दूर से देखकर, 
धुएँ का अनुमान कर लेना गश्नत ज्ञान ही है इस लिए अनुमान से जगत के कारण 
का ज्ञान न होने से, वादी का कथन ठींक नहीं है, बिना बेद वाणी (प्रमाण) 
के ज्ञान का साक्षात्कारं नहीं हों सकता और बिना ज्ञान के मोक्ष नहीं 
मिल सकता अतएव अनुमानिक निर्णय की वार्ता करना व्यर्थ है, 
जब हम आकाश में दृष्टिगोचर होने वाली, नक्षत्रावली का ज्ञान, अनुमान 
द्वारा स्वंभावेन नहीं पा सकते तब नक्षत्रों का निर्माण करने वाले अग्रोचर, 
अचिन्त्यं, अनन्त, अनिवंचनीय और मन-वाणी-बुद्धि से सबंथा परे विलक्षण जगत 
के मूल कारण भूत अद्वव तत्व का पता अनुमान के द्वारा कैसे लगा सकते हैं. अतः 
बांदी का उपरोक्त कथन ऊसर भूमि में अन्न बोने के समान है । 


मुसुक्षु मुखेन : प्रभों ! जिस प्रकार से प्रधान कारणवाद का खण्डन हों 
गया है, उसी प्रकार उन्हीं युक्तियों एवं दृष्टान्तों से "अन्य वेद-विरुद्ध मतों का 
निराकरण हो सकता क्‍या ? 


वेदव्यासजी : ऐतेन शिष्टापरिग्रहा अपि व्यास्याता: ॥२॥१॥१२७ 


व्याख्या : उपर्युक्त पांचवें सूत्र से लेकर ग्यारहवें सूत्र पर्यन्त साँख्य मता- 
वलस्स्रियों द्वारा उपस्थित की हुई, शंकाओं को निराधार, वेद-विरुद्ध तक मात्र - 
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बताकर जिन युक्तियों एवं दृष्टातों द्वारा उत्तका निराषरण किया गया है उन्हीं 
युक्तियों से अन्य वेद-विरुद्ध मत-मतान्तरों का खण्डन अपने आप हो गया क्योंकि 
शिष्ट महापुरुषों को वेद-विरुद्ध मत मान्य' नहीं है जैसे, अध्यापक एक विद्यार्थी को 
सम्मुख बेठाकर पाठ पढ़ाता है किन्तु उसी कक्ष में उसी पाठं के पढ़ने वाले अन्य 
सभी विद्यार्थी जो पास ही बैठे रहते हैं, अध्यापक के पढ़ाये हुये पाठ को 
हृदयंगम कर लेते हैं, उन्हें अलग से पाठ पढ़ाने की आवश्यकता नहीं पड़ती, उसी 
अकार सांख्य मतावलम्बियों को उत्तर दे देने से, उन सभी मतमतान्तरों को उत्तर 
दे दिया गया, जो साँख्य से मिलते जुलते हैं । 


मुमुक्ष सुखेन : प्रभों ! प्रधान कारणवाद का खण्डन करके ब्रह्म कारण 
बाद का मण्डन हुआ, बहुत अच्छा लगा किन्तु शंका होती है कि ब्रह्म को 
जगत कारण मान लेने पर, स्वयं ब्रह्म को, जीव रूप में सुख- दुखादि जो कर्म 
विपाक के अनुरूप हैं भोगने पड़ते हैं अर्थात्‌ ब्रह्म, सुख- दुखादि का भोक्ता है, 
सिद्ध हो जायगा, जिससे ईश्वर और जीव का विभाग बताना असंभव हो जायगा, 
इसी प्रकार जीव और जड़ वर्ग का विभाग भी नहीं रह सकेगा, समझाने की 
कृपा हो। 


वेदब्यासजी : भोकत्नापत्त रविभागश्चेत्‌ स्याल्लोकबत्‌ २१११३ ॥ 


व्याख्या : लोक में एक कारण से कार्यरूप में जायमान बहुत सी बंस्तुओं 
में जैसा विभाग होना प्रत्यक्ष पाया जाता है, उसी प्रकार ब्रह्म और जीवात्मा 
तथा जीव और जड़ वर्ग के विभागपने में कोई विरोध उत्पन्न नहीं हों सकता। 
पिता का कार्य रूप (अंशभूत) बालक जंब मां के उदर में रहता है, तब गर्भ 
जनित पीड़ा पिता को नहीं होती अपितु गर्भस्थ शिणु को ही होती है तथा पिता- 
पुत्र का परथकत्व भी बना रहता है, साथ ही एक पिता की बहुत सी सत्तातों में 
परस्पर विभाग भी बना रहता है और एक-दूसरे के कमंफल को भी नहीं भोगते, 
संब अपने-अपने कर्म फल के भोक्ता बने रहते हैं, इसी प्रकार पृथ्वी से उत्पन्न हुई 
वस्तुओं तथा उनसे उत्पन्न कार्य रूप घट-पंट, पलंग आदि के नाम-झूप में भेद बना 
ही रहता है | तदनुसार ब्रह्मै को कारण मानने से ईश्वर-जीव, ज़ीव और जड़- 
वर्ग में विभाग बने रहने में कोई आपत्ति नहीं अर्थात्‌ एक ब्रह्म से असंख्य कार्य 
होने पर भी उत्तके पारस्परिक विभाग में कोई बाधा व होगी तथा अनंत जीव 
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एक-दूसरे के कर्म फल के भोक्ता त होकर, अपने-अपने किये हुये कर्मों के अनुंसार 
पृथक-पृथक सुख-दुख आदि के भोक्ता बने रहते हैं । 


मुम॒क्षु मुखेन : मुने ! उपर्पुक्त वार्ता के मानते पर कारण और काय॑ में 
अनन्यता (एकता) क्या सिद्ध होगी ? 


बेदव्यासजी : तदनन्‍्यत्वमारम्भणशब्दादिश्य: ॥२१॥१४॥ 


व्याख्या : छान्‍्दोग्योपनिषद (६।१।४) में बताया गया है कि जैसे मिट्टी 
के एक ढेले को तत्वतः जान लेने पर, मिट्टी के बने हुये, समस्त कार्य रूप पात्र 
जाने हुये हो जाते हैं, पात्रों के नाम-रूप के भेद व्यवहार के लिये हैं अर्थात्‌ व्यव- 
हारिक वाणी से उनका कथन मात्र होता है; वास्तव में तो वे कार्य रूप पात्र 
मिट्टी के अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं, इसी प्रकार ब्रह्म का कार्य रूप यह जगत, 
व्यवहार के लिये अनेक नामों व आक्ृतियों वाला होते हुये भी ब्रह्म के अतिरिक्त 
कुछ नहीं है, इसलिये कारण रूप ब्रह्म और कार्य रूप जगत में कोई भेद नहीं है, 
कारण-कार्य की अनन्यता सिद्धि के लिये कोई बाधा आड़े नहीं आती । इसी 
प्रकार छात्दो ० उप० (६।२।१) में भी कहा ग़या है कि यह जगत उत्पन्न होने के 
पहले एक मात्र अद्वय सत स्वरूप ब्रह्म था अर्थात्‌ भोग्य-भोक्ता के रूप में भिन्न- 
भिन्न शाम व आंकृतियों के रूप में दीखते वाला यह चराचर जगत जो परब्रह्म 
की परा व अपरा शक्ति नाम से भगवान के मुख से बताया गया है। सृष्टि के 
प्रथम और प्रलय के अन्त में परत्रह्म में ही अप्रकट रूप से (ब्रह्म की अभिन्न स्व- 
रूपा शक्ति रूप में) स्थित था | इससे कारण और कायें की सहज अनन्‍्यता 
सिद्ध हो जाती है। अनेकों जगह कहा गया है. वेद में, कि यह सब ब्रह्म ही है, 
ब्रह्म स्वयं जंगत रूप होने का संकल्प करके पुनः जगत उत्पत्ति के बाद देखता 
है तो अपने के अतिरिक्त जगत में कुछ वहीं पाता इत्यादि श्र्‌ति वाक्‍्यों से अन- 
न्यता स्वयं सिद्ध है जैसे, स्वर्ण के 'अलंकार' बनने के पहले स्वर्ण में ही शक्ति रूप 
में स्थिर रहते हैं और आभूषण तोड़ डालने पर भी स्वर्ण में ही स्थित रहते हैं, 
अस्तु, स्वर्ण अलंकार और स्वर्ण की अनस्यता में क़ोई आपत्ति नहीं है तदनुसार 
कारण और कार्य रूप ब्रह्म और जगत की अनन्यता मानने में कोई अड़चत 
नहीं है । 


मुंमुक्ष मुखेन ; कार्य के नाम-रूप सब व्यवहांरिक होने से यह शंकां होती है 


क्ण्श 


कि सत्ता केवल कारण की है क्या ? कार्य की नहीं ? 
बेदव्यासजी : भावे चोपलड्धे: ॥२॥१॥१५॥ 


व्याख्या : जिस वस्तु की सत्ता नहीं होती उसकी उपलल्धि भी असम्भव है 
जैसे, कोई कहें कि खरगोश के श्रृंग और आकाश के पुष्प से हमें एक औषधि तैयार 
करती है, कितने ही कीमत में मिले कोई ले आज़ों किन्तु जब खरगोश के सींग 
और आकाश में पुष्प होते ही नहीं हैं तो उसकी उपलब्धि निश्चय' ही असंभव है, 
अस्तु, यदि कार्य रूप जगत शक्ति रूप से परब्रह्म में विद्यमान न रहता तो कैसे 
प्रकट होता । इसलिये कार्य छूप जड़-चेतनात्मक यह जगत अपने कारण बह् में 
शक्ति रूप से निविवाद अवश्यमेव विद्यमात है और सवंदा अपने कारण से अभिन्न 
है, यही श्रुति सिद्धात्त है। गेहूँ में गेहूँ से बचने वाले सभी पदाय॑ शक्ति रूप से 
विद्यमान हैं, तभी कार रूप में प्रकट होते हैं । 


मुमुक्षु भुखेत : महर्षे ! अन्य शखुति वाक्‍यों से भी क्‍या प्रमाणित होता है 
कि यह जगत प्रकट होने से पहले भी सत स्वरूप से विद्यनान था ? 


वेदव्यासजी : सत्वाच्चाव रस्य ॥३२॥१॥१६॥४ 


व्याख्या : छान्‍दो० उप० (६।२।१) में श्रुति भगवती का निर्देश है कि 'स्देव 
सौम्येदमग्र आसीत” “हे सौम्य' ! यह जगत प्रकट होते के पूर्व भी सत्य था।” 
इसी प्रकार वृह॒दारण्यकोपनिषद (१।१७) में भी श्रुति वाक्यों द्वारा सिद्धान्त की 
पुष्टि की गई है, इन वेद वर्णित प्रमाण बचनों से यह सिद्ध होता है कि यह जगत 
स्थूल रूप से प्रकट होने के पहले भी शक्ति रूप से अपने कारण में विद्यमान रहता 
है और वही सृष्टि काल में प्रकट होता है जैसे, वुक्ष, अदृश्य रूप से वक्ष का 
विशाल रूप धारण करने के पूरव॑ भी बीज में विद्यमान रहता है और वही समय 
पर भहात वृक्ष का रूप धारण कर लेता है, उसी प्रकार उक्त वार्ता को समझता 
चाहिये, अस्तु, सूक्ष्म चिद्च्ित विशिष्ट परमेश्वर ही स्थूल चिदृचित विशिष्ट रूप 
में दिखाई दे रहा है अतएव दोनों को एक करके जानना ही ब्रह्म विद्या का 
साक्षात्कार है। 


भुमुक्ष, मुखेन : प्रभों ! दुसरे श्रुति में प्रकट होने के पहले इस जगव को 
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असत्‌ बताया है इसलिये विरोध होने के कारण शंका है । 


वेदव्यासजी : असद्यपदेशान्नेति चेन्न धर्मान्तरेण वाक्यशेषात्‌ 
॥२॥१११७॥ 


व्याख्या ; तैत्तरीय उपनिषद (२७) में जो बताया गया हैं कि “सबसे 
पहले यह जगत असत्‌ ही था” इसका अर्थ यह नहीं है कि यह जगत प्रकट होने से 
पृ था ही नहीं, क्योंकि आगे इसी मन्त्र में 'आसीत' पद से जगत का होना 
बताया गया है फिर उससे सत्‌ की उत्पत्ति कही गई है पुनः बताया गया कि 
उसने स्वयं ही जगत रूप में अपने को प्रकट किया है अतः यहाँ धर्मान्तर की 
अपेक्षा से उसे असत्‌ (अप्रकट) नाम से कहा है । यह जगत प्रकट होने के पहले 
अप्रकट (प्रकाश में न आते वाले ) धर्म से युक्त था पुनः अप्रकाट्य धर्म से प्राकट्य 
धर्म को प्राप्त हुआ अर्थात्‌ जो पहले अप्रकट था वह प्रकट हो गधा । यही बात 
छातन्‍्दो० उप० (६।२।१) में विस्तार पूर्वक समझायी गई है । श्रुति का उद्घोष 
है कि यह सब पहले सत ही था । इस प्रकार यह बात मस्त्र के अन्तिम वाक्य से 
सिद्ध हो जाती है जैसे, समुद्र में अस्त मैनाक नामक पर्वत जो असत अर्थात्‌ 
अप्रकट, अदर्शित था, वह सत्‌ (प्रकट) होकर श्री हनुमात जी की सेवा करने के 
लिये सवित्य समुत्सुक हुआ । इसका यह अर्थ नहीं कि मैनाक पहले कुछ था ही 
नहीं । बह समुद्र की तली में स्थित था ही, इसी प्रकार जगत, ब्रह्म की शक्ति 
रूप से ब्रह्म में विद्यमान था पुनः ब्रह्म के संकल्प से प्रकट रूप से दृष्टिगोचर होने 
लगा । 


मुसुक्षु मुद्तेन * प्रभो ! पुतः इसी तथ्य वार्ता को दृढ़ करने की कृपा 
की जाय । 


वेदव्यासजी : युक्त: शब्दान्तराच्च (२१५१८॥ 

व्याख्या : युक्तियों तथा श्रुति में आये हुये (इस वार्ता को दृढ़ करने वाले) 
शब्दों से उपर्युक्त सिद्धान्त की संपुष्टि हों जाती है, जो वस्तु नहीं है, उसकी 
उत्पत्ति संभव तहीं होती और जो वस्तु होती है, उस वस्तु का प्रकट होता संवेथा 


संभव है । आकाश में पुष्प नहीं होते इसलिये उन्हें उतारकर इष्ट-पूजा के काम 


१०६ 


में लाना त्िकाल में संभव नहीं है । अप्रकट' रूप से काठ में अग्नि होती है. इस- 
लिये अरणि मंथन से अग्ति प्रकट कर यज्ञ हुआ ही करते हैं। इसी प्रकार जगत 
अप्रकट रूप से पहले भी था, तभी तो वह्‌ प्रकट रूप में 'यह' बचकर दिखाई दे 
रहा है, यदि पूर्व में न होता तो खरगोश के सींग के समान अभावमय होता । 
बुहदारण्यक आदि में जो जगत के लिये असत की भांति अव्याकृृत आदि शब्द 
प्रयोग में लाये गये हैं, उतसे यही सिद्ध होता है कि यह जगत प्रकट होने के पहले 
भी सत था। शिशु जब मातृ योनि से बाहर आकर, रोना, हँसना, किलकारी 
आदि की क्रीड़ा करने लगा तो यही निश्चय होता हैं कि शिशु माता के उदर में 
माता की अंगशक्तित या, प्रकट होने के पहले भी अध्रकट रूप में स्थित था । 


मुसुक्षु मुखेन : मुने ! उक्त तथ्य को दृष्टान्त द्वारा सम्रझाने की कृपा हो । 


वेदब्यासजी : पटवच्च ॥२॥१॥१६॥ 


व्याख्या : वस्त्र शक्ति रूप से धागे (सूत) में जब तक स्थित रहता है, तब 
तक बह अप्रकट ही रहता है, पुनः कपड़ा बुनने वाले के द्वारा बुन लेने पर, बस्तर 
रूप से प्रकट होकर सबके नेत्र का विषय बन जाता है, अस्तु, जैसे वस्त्र बुनने के 
पहले अप्रकट रूप से अपने कारण (सूत) में विद्यमान रहता है और वस्त्र रूप 
धारण कर लेते पर भी अपने कारण सूत में ही स्थित रहता है, उसी प्रकार यह 
जगत प्रकट होने के पूर्व शक्ति रूप से कारण बह्म में विद्यमान रहता है और प्रकढ 
होने पर भी अपने कारण रूप ब्रह्म में ही स्थित रहता है अतएव कारण-कार्य की 
अनन्यता होने से जगत भी ब्रह्म स्वरूप ही है । 


मुमुक्ष, सुखेन: मुने ! इसी प्रकार अन्य दृष्टान्त द्वारा समझाने की कृपा 


ह्वो। 


वेदव्यासजी : यथा च॒ प्रणणादि ॥२३१२०॥ 


व्याख्या : जैसे जीवात्मा के शरीरोत्करमण समय शरीरस्थ प्राण और इन्द्रियाँ, 
जीवात्मा के साथ-साथ शरीर से बाहर अन्यत् चली जाती है, तब उत्की स्थिति 
शरीर में नहीं पाई जाती तथापि उनकी सत्ता अवश्य बती रहत्ती है, इसी प्रकार 
प्रलयावस्था में जगत की उपलब्धि न होने पर भी उसकी सत्ता अवश्य बनी रहती 


१०७ 


है अर्थात्‌ यह जगत शक्ति रूप से कारण ब्रह्म में अवश्य स्थित रहता है । 


“मुमुक्षु सुखेन : महर्षे ! कोई न कोई कुतक॑ कुछ लोग किया ही करते हैं, 
जो आपसे अविदित नहीं है । 


वेदव्यासजी : इतरव्यपदेशाद्धिताकरणादिदोषप्रसक्तिः ॥२॥१॥२१७ 


व्याख्या : हाँ, हाँ कुतर्की लोग अपने स्वभाव से कभी परकक नहीं होते हैं, 
उनका पुनः तर्क यह है कि छान्‍्दो० उप० (द्वावा9) बृह० उप» (२५१४) 
तथा छान्‍्दो ० उप» (६।३।३) श्वेता० उप» (४।३) से यह निश्चय होता है कि 
ब्रह्म ही जीव रूप से उत्पस्न हुआ है, अतएव सर्व समर्थ ब्रह्म में अपने हित की 
उपेक्षा और अनहित की अपेक्षा करने का दोष उत्पस्त हो जाता है जो उचित नहीं 
है क्योंकि जगत में समस्त प्राणि वर्ग अपने हित की कामना से अभिभूत देखें जाते 
हैं, कोई भी जीव ऐस। नहीं पाया जाता जो अपना अहित चाहता हो, अस्तु, स्वयं 
समर्थ ब्रह्म यदि जीव बनकर दुःख भोग रहा है, जन्म-मरण के चक्कर में पड़कर 
अपने हित की कल्पता नहीं करता तो उसमें उक्त बहुत से दोष उपस्थित हो जायेंगे 


इसलिए ब्रह्म को जगत का कारण मानता उचित नहीं है इत्यादि शंका उत्पन्न 
करते हैं । 


मुसुक्षु खुखेन : प्रभो ! उक्त शंका का निवारण करने की कृपा हो । 
वेदव्यासजी : अधिक तु भेदनिर्देशात्‌ ॥२११४२२७ 


व्याख्या : बहा, जीव तहीं अपितु जीव से स्वभावेन अति श्रेष्ठ है क्‍योंकि 
जीवात्मा और परक्रह्म परमात्मा में भेद है अर्थात्‌ जीवात्मा को अल्पज्ञ, परब्रह्म 
को सर्वज्ञ आदि कहकर श्रुतियों ने भेद का होता निश्चय किया है। वृह॒दारण्यको- 
पनिषद (४।३।४)-६-७) में जनक जी और याज्ञवत्क्यजी के संवाद में प्राकृतिक 
ज्योतियों और आध्यात्मिक ज्योतियों का वर्णत करके आत्म ज्योति को उक्त ज्यो- 
तियों का प्रकाशंक कहा गया हैँ, पुनः आत्म-ज्योति का स्वरूप समझने की जिज्ञासा 
पर विज्ञानमस जीवात्मा को ही उसका वाच्य कहा है, तदवन्‍्तर बु० उप० (४३। 
२१) में कहा है कि यह जीवात्मा सुषुष्ति अवस्था में अन्त-बाह्म ज्ञानंशुन्य होकर 
परब्नह्म परमात्मा से संयुक्त होता है, पु बृह० उप० (9।३३५) में बताया है 
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कि परब्रह्म से अधिष्ठित हुआ यह जीवात्मा एक शरौर से दूसरे में जाता हैं, 
इत्यादि उपर्युक्त वर्णन से जीव और ब्रह्म का भेद स्पष्ट सिद्ध हों जाता हैं। 
छान्दो ० उप० में जो यह कहा गया है कि 'अनेन जीवेनात्मनानुतविश्य/ इसको 
अर्थ जीव रूप से ब्रह्म का प्रवेश करना नहीं है, अपितु जीव के साथ ब्रह्म का प्रवेश 
करना है। श्वेताश्वतर (४।६) में एक ही शरीर वृक्ष पर जीव और ब्रह्म 
रूप दो पक्षियों का रहना बताया गया है, इसी प्रकार कठोपनिषद में द्विवचन का 
प्रयोग करके, हृदय की गुफा में जीवात्मा और परमात्मा का प्रविष्ट होकर 
रहना कहा गया है और भी श्वेता० उप० में जीवात्मा को अल्पन्न व 
परमात्मा को सर्वज्ञ निरूपित किया गया है। साथ ही प्रकृति और जीवात्मा 
पर शासन करने वाला परब्रह्म परमात्मा को बताया गया है। अन्‍्तर्यामि 
ब्राह्मण में जीवात्मा को परमात्मा का रूप बताया गया है | बृहृदारण्यक में पर- 
मात्मा को जानने योग्य तथा ध्यान करने योग्य कहा गया है, इत्यादि प्रमाणों का 
बाहुल्‍थ सिद्ध करता है कि ब्रह्म और जीव में भेद है, अस्तु, ब्रह्म जीव नहीं हो 
सकता और न संसार के जन्म-मृत्यु आदि भयावह दु:खों से लिप्त हो सकता । वह 
तो नित्य मुक्त, शुद्ध, बुद्ध, असंग रूप महान आत्मा है। जहां 'तत्व मसि' अय- 
मात्मा ब्रह्म, कहकर जीव को ब्रह्म स्वरूप कहा है। वहाँ कारण और काय॑ 
की अनन्यता को लेकर कहा गया है भर्थात ब्रह्य कारण और जड़-चेतनात्मक 
जगत कार्य है, कारण-कार्य 5भिन्न होते ही हैं जैसे मिट्री और मिट्टी के बने 
पात्नों में अभेद है किन्तु तत्वतः भेद न होने पर भी स्वरूपत: परमात्मा और 
जीवात्मा में भेद सहज सिद्ध है । परब्रह्म, संर्बात्मा, सर्व ज्ञ, अचिन्त्य शक्ति सम्पन्न 
निरंकुश शासक, स्वामी, सर्व शरीरी, स्वशेषी, सर्वंभोक्ता, सर्बरक्षक, महतोम- 
हीयान तथा कल्याण गुण गणों का आकार है ओर जीवात्मा, अल्पज्ष, अल्प 
शक्तिवाला, परतन्त् अर्थात्‌ परब्रह्म के आधीन रहने वाला, सेवक, शरीर शेष, 
भोग्य, रक्ष्य और अणु है तथा प्रकृति दोषों से युक्त है अतएव ब्रह्म और जीव में 
अभेदत्व का दर्शन सिद्ध नहीं हो सकता । भाई ! मह॒दाकाश और मठाकाश में 
तत्वतः कोई भेद नहीं है किन्तु महदाकाश में अनन्त मठाकाश बन 
जाय तो भी अनन्त शेष रहेगा और मठाकाश के भीतर उसी प्रकार का 
मठाकाश एक भी नहीं बन सकता यदि छोटे मठाकाश एक-दो बन भी जांय तो 
शेष कुछ न रहेगा, यह स्वरूपत: भेद तो स्वयं सिद्ध है इसलिये ब्रह्म में जन्म- 
सरण के दोषों की कल्पना करना वेद के रहस्यार्थ को त जानने का प्रमाण है । 
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भुमुक्षू सुेत : मुने ! उक्त सिद्धान्त की संपुष्टि के लिये कोई अन्य युक्ति 
का भी प्रयोग हो' सकता है ? 


बेंदव्यासजी : . अश्मादिवच्च तदनुपपत्ति: ॥२४११२३॥ 


व्याख्या : परा और अपरा प्रकृति, परमात्मा की शक्तियाँ हैं जो उन्हीं के 
आश्षय को ग्रहण कर जगत कार्य करते में समर्थ होती हैं, अस्तु, महाचेतन सच्चि- 
दानन्द परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान जैसे अपनी अचेतन अपरा प्रकृति के कार्य, 
पत्थर, लोहा, काठ आदि पदार्थों से भिन्न हैं, उसी प्रकार परा प्रकृति स्वरूप जीव 
समुदाय से भी वे पृथक हैं जैसे, कुशल जादुगर अपनी कलाशक्ति के बल से जड़ 
(मुद्रा, पर्वत, वृक्ष आदि) और चेतन (पक्षी आदि) से संयुक्त जादूगरी का खेल 
दिखाता है. और स्वयं जड़ वस्तुओं से जैसे भिन्न होता है, वैसे ही खेल की चेत- 
नात्मक सेल सामग्रियों से भिन्न होता है इसलिये उस खेल के दुब-सुख उसे लिप्त 
नहीं कर सकते, ठीक इसी प्रकार परब्रह्म भी जैसे जड़ से भिन्न है, वैसे ही जीव 
से भी भिन्न है। आवागमनादि के दोष उस परब्रह्म पर आरोपित करना अज्ञात 
मूलक है। 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवान अपने सत्य संकल्प मात्र 
से, बिना किसी सहायक सामग्रियों के कैसी आश्चर्यमयी सृष्टि-रचना कर देते हैं, 
इस विषय पर कुछ प्रकाश डालने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : उपसंहारदर्शनाज्नेति चेन्न क्षीरवद्धि ॥२११॥२४॥॥ 


व्याख्या ; अहो ! यदि यह कहा जाये कि लोक सें घट-पट आदि बनाने के 
लिये उसके कर्ता को साधव सामग्रियों की आवश्यकता होंदी है. किन्तु परब्रह्म के 
पास स्वयं को छोड़कर, अन्य साधन-वस्तु एक भी नहीं है इसलिये परब्रह्म परमे- 
इबर इस जगत का कर्ता नहीं हो सकता तो यह शंका उसी प्रकार है जैसे कोई 
कहे कि यह वट-वीज पृथ्वी में पड़ा हुआ बिना साधन के इतना बड़ा वृक्ष कैसे 
बच गया ? अरे, इस वृक्ष को तो किसी और ने अपने साधन-सामग्रियों द्वारा 
ठोंक पीटकर बनाया होगा, अस्तु, यह शंका सर्व स्मथ्थ परब्रह्म परमात्मा के 
विषय में करना उचित नहीं है जैसे, दूध में किचित दही का जामन दही बनाने के 
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लिये दे दिया जाता है तो दूध दही ;के रूप में परिवर्तित हो जाता है वैसे ही 
अचिन्त्य शक्ति सम्पन्न परब्रह्म परमेश्वर ने अपने को जगत रूप में बनाने के लिये 
जगत रूप बनने का किचित संकल्प किया तो वह ब्रह्म, जगत रूप में दृष्टिगोचर 
होने लगा । जैसे, दूध का अंग भूत अभिन्न दही का जामन है वैसे ही ब्रह्म से 
अभिन्न ब्रह्म का संकल्प है, जामन देने से 'दूध बिना साथन के दही रूप धारण 
कर लेता है, उसी प्रकार ब्रह्म, जगत बनने का संकल्प करते ही, बिना साधन के 
जगत रूप धारण कर लेता है । दही जमाने के लिये जैसे दही का जामन अपेक्षित 
है, वैसे ही जगत रूप बनने के लिये तद्गूप संकल्प ब्रह्म] को अपेक्षित है अन्यथा 
बिना जामन के दूध, शुद्ध-दही नहीं बन सकता और न परख्रह्म बिना संकल्प के 
जगत रूप में दृष्टि का विषय बन सकता अतएव परब्रह्म श्री, यश, ज्ञान, तेज, 
बल और ऐश्वर्य आदि अचिस्त्य और परा,अपरा आदि अनन्त शक्तियों का आश्रय 
होने के कारण, करने न करने और अन्यथा करने में किसी बिना साधन के सर्व 
भावेन समर्थ है । 


मुसुक्ष, सुखेन : प्रभो ! शंकालु लोग कहा करते हैं कि दृध आदि में इस 
प्रकार का परिणाम तो हो सकता है और होना संभव है क्योंकि दूध में संकल्प 
शक्ति से रचना करना नहीं पाया जाता है, ब्रह्म तो अद्वितीय अकर्ता होने के 
कारण साधन शून्य है, तब वह जगत का कर्ता कैसे हों सकता है, जो लोग विचार 
करके कुछ का करना चाहते हैं, उन्हें साधन सामग्रियाँ अपेक्षित हो ज ।ती हैं, 
अतः दूध का दृष्टान्त देने मात्र से यथार्थ बोध नहीं हो रहा है। 


बेदव्यासजी : देवादिवदपि लोके ॥२११॥२५ 


व्याख्या : देवता तथा योगी अपने संकल्प मात्र से बिना साधन सामग्रियों 
के एक साथ बहुत से शरीरों का निर्माण कर लेते हैं और संकल्प से ही मन चाहें 
बहुत से पदार्थ उत्पन्न कर सकते हैं । बाग-बगीचों की रचना बिना उपकरण 
सामग्रियों के कर लेते हैं तो स्व समर्थ अचिन्त्य शक्ति से संयुक्त महायोगेश्वर पर- 
ब्रह्म परमेश्वर अपने संकल्प मात्र से बिना उपकरण के विचित्र जगत को उत्पन्न 
कर दें या. स्वयं जगत रूप में प्रकट होकर नेत्रों का विषय बन जाय तो कौत 
आश्चर्य है, लोक में भी देखा जाता है कि एक साधारण नट बिना साधन के कैसे- 
कैसे दृश्य लोगों के सामने उपस्थित कर देता है, मकड़ी स्वयं अपने उदर से तन्तु 
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मिकालंकर कैसे जाले का निर्माण कर लैती है, पुनः समेंट कर उदरस्थ भी कर 
लेती है: तो अचिन्त्य और 'अनत्त सामंथ्यैशाली परब्रद्म को जगत का उपादान 
और नि्मित्त कारण मानने में कौत अड़चन है, सत्य को सत्य समझने में असत्य 
बादी ही आड़े आते हैं। 


मुमुक्ष सुखेन : क्‍या पूर्व पक्षी पुतः अन्य जंकायें उपस्थित करते हैं या 
नहीं ? 


वेदव्यासजी : कृत्स्तप्रसक्तितिखयवत्वशब्दकोपो वा ॥२॥१॥२६॥ 


व्याख्या : अरे ! पूर्व पक्षी लोगों के मस्तिष्क में तर्काश्यासी होने के कारण 
एक न एक तक उठते ही रहते हैं । उतका कहन। हैं कि यदि लिरवयब ब्रह्म को 
जगत का कारण मान लिया जायगा तो दोष उत्पन्न हो जायेंगे । एक तो यह है 
कि जब अवयव रहित ब्रह्म जगत रूप में परिणत हो जायगा तो किर ब्रह्म ताम 
की कोई वस्तु शेष नहीं रहेगी, जिससे ब्रह्म के विषय में कुछ कहने, सुनने तथा 
सनन, निविध्यासन करने का कोई प्रयोजन ही नहीं सिद्ध होगा अतः सब शास्त्र व्यथे 
हो जायेंगे, उनकी उपयोगिता न होने से । दूसरा दोष यह है कि बेंद, ब्रह्म को 
अमूतं, निष्क्रिय, जअकल, अग्रोचर, निरंजन, शान्‍्त आदि विशेषण देकर अजन्मा 
और अवयव रहित बताते हैं तो उसे जगत के रूप में सावयव (साकार) बताना 
बेद विरुद्ध है अर्थात्‌ श्रुतियों का कोप भाजन बनना हैं। साथ ही श्रुति ब्रह्म को 
नित्य, शाश्वत, सत्य, और सनातन बताती है, अतः यदि ब्रह्म को जगत रूप में 
प्रकट होना माना जायगा तो ब्रह्म की नित्यता में बाधा उपस्थित हो जायगी इस 
लिये ब्रह्म को जगत का उपादान और निमिस कारण नहीं मानना चाहिये । 

भुसुक्षु सुल्लेस : प्रभो ! इसका उत्तर क्या है ? 


बेदवब्यासजी : श्रुतेस्तु शब्बभुलत्वात्‌ ॥२॥१२७॥ 


व्याख्या : इन मस्तिष्क के भूले भिखारियों को वेद वाक्‍्यों का अन्न समर्पण 
करके ही शान्‍्त किया जा जकता है, अस्तु, श्रुति के आधार पर चलने वाला पक्ष, 
वेद विरुद्ध मनमुखी चलने वाले पक्ष के कृतकों को स्वीकार नहीं करता। श्रुति 
ने जिस प्रकार ब्रह्म से जगत की उत्पत्ति बताकर, उसको जगत का उपादान और 
तिम्रिल कारण बताया है, उसी प्रकार लिविकार रूप से ब्रह्म की नित्य स्थिति का 


जफर 


भी वर्णन किया हैं। “ऊं पुर्णमदः पूर्गमिद पूर्णात्‌ पूर्ण मुदच्यतै, पूर्णस्थ 
पूर्णमादाय पूर्णमेवावशिष्यते”” अर्थात्‌ परब्रह्म पूर्ण है, ब्रह्म के उपादात कारणत्वेन 
यह कार्य जगत भी पूर्ण है क्योंकि बेद में पूर्ण से पूर्ण की उत्पत्ति का होना कहा 
गया है, ऐसा महामहिस्त पूर्ण कारण ब्रह्म प्रलय काल में जगत रूप पूर्ण कार्य 
ब्रह्म को उदरी कृत्य कर लेने पर भी वह पूर्ण ही शेब रहता है । 


श्वेताश्वतरोपनिषद (६।१६।१६ ) तथा मुण्डकोपनिबद (१॥१॥) की 
श्रुत्ति वाणियों से यही सिद्धान्त तिकलता है कि परबरह्मा जगत का उपादात कारण. 
होता हुआ भी निविकार रूप से एक रस स्व स्वरूप में स्थित है तथा अवयव रहित 
(निराकार) होता हुआ भी जगत का अभिन्न उपादान और निममित्त कारण 
है । परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान युगपद परस्पर विरोधी धर्मों के आश्रय हैं । सत्य- 
काम, सत्यसंकल्प, सर्वशक्तिमान, करने न करने और अन्यथा करने में समं्थ 
परत्रह्म परमात्मा के विषय में कृतक करना, उपक्षकों त जानने और न पाने का 
प्रयास करना है। श्रुति में निराकार वर्णन के साथ-साथ समस्त ब्रह्माण्ड परबरह्म 
के एक पाद में स्थित है और अमृत रूप तीन पाद, परम धाम में स्थित हैं, यही 
बात गीता में भगवान श्रीकृष्ण ने कही है कि यह समस्त जगत मेरे एक अंध् में 
स्थित है, इससे यह सिद्ध होता है कि जगत रूप बन जाने पर भी ब्रह्म पूर्ण ही 
शेष रहता है, अस्तु, जगत का कारण मानने में वादी के कहे हुये दोनों दोषों का 
स्पर्श नहीं होता । 


सुपुक्ष, मुखेत : मुने ! उक्त वार्ता की पुष्टि किसी अन्य युक्ति के द्वारा भी 
की जा सकती है कया ? 


वेबब्यासजी : आत्मतनि चेब॑ विचित्राश्च हि ॥२॥१॥२८॥ 


व्याख्या : श्रुति प्रमाण से पूर्वोक्त संशय का शमत तो हो ही गया किन्तु युक्ति 
के द्वारा भी उक्त वार्ता की संपुष्टि संभव है । अवयब रहित निविकार जीवात्सा 
से स्वप्नावस्था में विचित्र-विचित्र नाताश्रकार की सृष्ः हो ही जाती है, जिसका 
अनुभव सभी लोग करते ही हैं, इसी प्रकार तिविकार ब्रह्म से विचित्र जगत की 
रचना हो जाने में कौन आश्चर्य है, इसके अतिरिक्त लोक में विश्वामित्र, भरद्वाज, 
च्यवन, वशिष्ठ तथा कामधेनु की पुत्री नन्दिती आदि की सृष्ठि रचता अपने 
स्वरूप में एक रस' स्थित रहते हुये, संकल्पमात् से कर लेने का वर्णन पुराणों में 
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. “आती ही है.।  कितमे-कितने दैत्यों की. मायामयौी तिर्माण शक्ति का भी: वर्णन 
इंतिहासों और पुराणों में पाया ही. जाता हैं, तब अचिन्त्य शक्ति सम्पन्न प्ररम 
योगेश्वर परमेश्वर के विषय में क्या कहा जाय, अवयव रहित निविकार होते हुये 
जगत॑ के उपादान और निभित्त कारण वेद में माने जांय, तो कौत आश्रय है । 


मुमुक्ष सुखेत : प्रभों ! सांख्य में वर्णित सृष्टि का स्वरूप कैसा है ? 
बेदव्यासजी : स्वपक्षदोषाच्च ॥३२११२६॥ 


व्याख्या : अहो ! निरवयव तत्व से सावयव विचित्र जगत सृष्टि सांख्य- 
वादी स्वयं स्वीकार करते हैं, अस्तु, उनके प्रधाव नामक अवयव हीन तत्व से 
सावयव जीव समुदाय की सृष्टि होने से उनके मत में बहुत से दोष उपस्थित हो 
जाते हैं। वेद से प्रमाणित न होने तथा युक्ति से भी उस अवयव रहित तत्व से 
सावयब जगत की उत्पत्ति होने व मानने में विरोध उत्तन्न होता है क्योंकि सांख्य- 
बादी प्रधान को असीम और जवयव रहित मानते हैं, प्रधान को कारण 
मानने से, उनके कहे हुये दोष उन्हीं के पक्ष में आ जायेंगे; इसलिये परबरह्म 
परमात्मा ही जगत का अभिन्न उपादाव और निमित्त कारण है, ऐसा वादी को 
भी स्वीकार कर लेने में भलाई है जैसे, कोई वादी कहें कि यह बाजार हमारे 
पिताजी ने अपनी इच्छा से लगवाई थी किन्तु पिताजी अमन थे, इसके उत्तर में 
कोई दूसरा व्यक्ति कहता है, ऐ जी यह बाजार तुम्हारे पिता के पिता ने लगवाया 
था। हमारे पास लिखे हुये कई प्रमाण हैं, राजा से उन्हें पारितोषिक भी मिला 
था, अतः राजा के हाथ की सही भी लिखी हुई हमारे पास है। तुम्हारे पिता जब 
अमन थे तो बिना मन की कल्पना व इच्छा से कैसे बाजार लगा, अस्तु, तुम्हारी 
बात, तुम्हारे बयान से ही असिद्ध हो जाती है, अस्तु, हमारी बात स्वीकार करों। 


मुमुक्ष सुखेन : प्रभों ! सिद्धान्त पक्ष स्वथा निर्दोष है क्या ? 
बेदंव्यासंजी : सवपिता च तहूर्शनातु ॥२॥१॥३०॥ 


व्याख्या : परब्रह्य परमात्मा अपनी अचिन्त्य सौर अनन्त शक्तियों से सम्पन्न 
हैं, ऐसे बहुत से बेद बाक्यों के द्वारा प्रमाणित होने से जगत का उपादात और 
निमित्त कारण परब्रह्म परमात्मा को मानने से सिद्धान्त पक्ष में कोई दोष स्पर्श 
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नहीं करता, श्रुति सिद्धान्त ही. सिद्ध सिद्धान्त है, इसके अतिरिक्त सब असिद्ध बाद 
है, मस्तिष्क के रोग हैं। छान्दो० उपं० (३।१४।२) में कहा हैं कि जगत का 
कारण ब्रह्म, सत्य-संकल्प, आकाश-स्वरूप, सर्व-कर्मा, सर्वकाम, सर्वंगस्थ, सर्वरस, 
समस्त जगत को सब ओर से आवृत्त किये रहने वाला अपरिछिन्न, वाणी रहित और 
अमानी है। मुण्ड- उप० (१।१।६) में स्पष्ट कहा है कि जो सर्वेश्, सबको जानने 
वाला तथा जिसका ज्ञानाकार तप बर्थात्‌ संकल्प है, उसी परब्रह्म परमेश्वर ने यह्‌ 
विराट रूप जगत तथा नाम रूप और अन्न उत्पन्न किया है, और भी बृहदारण्यक, 
श्वेताश्वतर आदि उपनिंषदों में यूय॑, चन्द्र, पंचभूत और काल आदि समस्त ब्रह्माण्ड 
को परमात्मा के आधीन कहा है। जगत का कारण जानने के लिये मह्षियों ने 
ध्यान में ब्रह्य की अचिन्त्य शक्ति का दर्शन करके परब्रह्म परमात्मा को ही जगत 
का उपादान और निमित्त कारण निश्चय किया है, इत्यादि वेद वाक्‍यों से परबह्म 
पुरुषोत्तम भगवान को जगत का उपादान और निमित्त कारण सानना स्व भावेन 
निर्दोब है । 


मुमुक्षु सुखेन : प्रभो ! वादी यदि कहे कि ब्रह्म, मत-इन्द्रिय आदि कारणों 
के बिना जगत की रचना कैसे कर सकता है, तो इसके उत्तर में सिद्धान्त पक्ष का 
क्या कथन है ? 


वेदेव्यासजी : बविकरणत्वाज्नेति चेत्तदुक्तम्‌ ॥२१।३१॥ 


व्याख्या : श्वेताश्वतर (३।॥१४) में कहा है कि यह परत्रह्म परमेश्वर, हाथ 
पैर, सन, इल्द्रिय, रहित होने पर भी, सर्वे कार्य करने में समर्थ है । यूब॑ सूत्र में भी 
यह बता दिया गया है कि परमेश्वर अचिन्त्य जौर अनन्त स्वरूप भूता शक्तियों से 
सम्पन्न हैं इसलिये सब॑ समर्थ होने के कारण जगत का उपादान कारण उस ब्रह्म 
को मानने में कोई जापत्ति नहीं है। हाथ पैर आदि इन्द्रिय विहीन जड़ प्रकृति 
कार्य, जाड़ा, वर्षा और गर्मी संसार में प्रलय करते से देखे जाते हैं, तो सब समर्थ 
महा चेतन परबरह्म परमात्मा अपनी शक्तिमत्ता से जगत रूप कार्य कर दे 
तो आश्चर्य ही क्या है। “अपाणिपादौ जबनों ग्रहीता' ” आदि श्रुति वाक्य 
इस अर्थ के समर्थक हैं । 


मुमुक्षु खुखेन : ! पूर्वपक्षी शान्‍्त हो जाते हैं कि कुछ और तक उपस्थित 
पुपु एु| 2 
करते हैं ? 
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बैदव्यासजी : - त्त प्रयोजनवस्वात्‌ २१३२ 


व्याख्या : अहो : तंक के धनी तक कैसे छोड़ें, वे कहा करते हैं क्र पर- 
बहा परमात्मा पूर्णकाम है, उसे कुछ न चाहिये अतएव उसे जिचित्न-विंचितत सृष्टि 
रचना से क्या प्रयोजन है इसलिये परब्रह्म जगत' का कारण नहीं है, अगर जीव के 
सुख के लिये सृष्टि करते हैं तो यह बात भी संगत नहीं है क्योंकि संप्तार में जीब 
को सुख कहाँ, यहां तो (दु:खालयम्‌ शाश्वतम्‌) दुख ही दुख है, अस्तु, सृष्टि 
रचने का कोई प्रयोजन नहीं है। संसार में भी देखा जाता हैं कि बिना प्रयोजन 
के कोई कुछ कार्य नहीं करता । इसलिये' पूर्णकाम परब्रह्म को जगत का कारण 
मानना उचित नहीं है । 


समझाने की कृपा हो । 


सुमुक्षु सुखेन : महर्षे ! वादी की शंका का लिवारण कैसे किया गया हैँ 


वेदव्यासजी : लोकवत्तु लीलाकंवल्यम्‌ ॥२१११३३॥ 


व्याध्या : लोक में देखा जाता है कि जो आप्तकास भगवत्‌ प्राप्त महापुरुष 
हैं, जिल्‍्हें न ग्रहण में आग्रह है और न त्याग में, न इच्छा है न अनिच्छा है। 
करने न करने से उन्हें कोई प्रयोजन नहीं है, जिन्हें शम-दमादि कल्याण गुण वरण 
किये हुये हैं, ऐसे महापुरुष भी लोक संग्रह के लिये कुछ कर्म करते पाये गये हैं, 
किन्तु उनके कर्म लीला मात्र होते हैं क्योंकि उन्तमें कर्तावन का अभिमान, फल की 
कामना तथा कर्म में आसक्ति ताम मात्र की नहीं है; तदनुसार परबहा पुरुषोत्तम 
भगवान का जगत सृष्टि रूप कर्म से, तथा विविध प्रकार के अवतार धारणकर 
लोक कल्याण के लिये पावन चरित्र करने से, उन्हें अपना कोई प्रयोजन नहीं है 
और न कु त्वाभिमान न फल की कामना और न आसवित ही है इसलिये जगत 
रचना रूप कर्म उनका लीला मात्र है इसलिये परत्रह्म परमात्मा के जन्म और 
कम दिव्य, निमल' तथा परम पवित्न शास्त्रों में बताये गये हैं। परमात्मा को 
इतने अनन्त ब्रह्माण्डों की रचना में कोई श्रम नहीं होता, उनके संकल्प मात्र से, 
उनकी शवित का भूकुटि विलास, जगत रूप में दृष्टिगोचर होने लगता है इसलिये 
परत्रह्म के संकल्प से बिना प्रयोजन के जगत सृष्टि का कार्य होना उचित है और 
ब्रह्म के अनुरूप है। भाई ! जड़ वृक्ष आदि अपना प्रयोजन कुछ न रखते हुये, 
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लोक कल्याण के लिये एंक पैर से खड़े हुये वर्षा-जाड़ा और गर्मी सहते .हैं तथा 
अपने मूल, तना, शारा, पत्न, फूल और फल से बिना स्वार्थ के लोक की सेवा 
करते हैं तो सर्व समर्थ परब्रह्म परमात्मा से अपने बिता प्रयोजन के सृष्टि हो 
जाय तो कौन आश्चय है। 


भुमुक्ष सुखेन : प्रभो ! कोई बादी का कथन है कि यदि परब्रह्म को जगत 
का कारण मानते हैं तो उसमें राग-ठेष का बेषम्य और निर्दयता दिखाई देने लगेगी 
क्योंकि वह्‌ किसी को सुखी, किसी को दुखी बनाता है किसी को धरम में किसी को 
अधरमं में प्रवुत्त करता है, इससे जाना जाता है कि वह्‌ किसी से राग करता 
है और किसी से देघ, अस्तु ब्रह्मा अवश्यमेव समदर्शी नहीं अपितु वैषम्य स्थिति 
वाला है । किसी की भलाई बिना पुकारे ही कर देता है और किसी के छटपठाने 
और आतंनाद करने पर भी नहीं घुनता, इससे निर्दयी है, इसका निराकरण 
करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : वेषस्यनेघ्‌ ण्ये न सापेक्षस्वात्तथा हि दर्शयति 
॥श१३४॥ 


व्याख्या : वृह० उप० (३।२।१३) तथा वृह० उप० (४।४।४) में बताया 
गया है कि अकादूय सिद्धास्त है कि पुण्य कर्मा जीव, पुण्य कर्म के फलस्वरूप, 
पुण्य योनि में जत्म लेकर पुण्यशील बनता है और पाप कर्मा जीव, पाप कर्म के 
फलस्वरूप, पाप योनि में जन्म लेकर, पाप कर्म में ही निरत रहता है । साधुकरम 
करने वाला साधु ही होता है और पाप कम करने वाला जीव पापी ही होता है 
और तदनुसार सुख-दुख का भोक्‍ता बनता हैं। इससे स्पष्ट है कि परमात्मा जीवों 
के शुभाशुभ कर्मों की अपेक्षा रखकर ही, उनको भली-बुरी योनियों में उत्पन्न करते 
हैं । सुख-दुख का भोग उन्हें अपने कर्मानुसार ही भोगना पड़ता है । भगवद्‌गीता 
में भी भगवान के मुख से जीवों के सुख-दुख का हेतु तथा भली-बुरी योतियों में 
जन्माने का कारण उनके शुभाशुभ कम ही हैं अतएव निष्पक्ष त्याय करने वाले 
राजा के अनुसार न्याय कर्ता परब्रह्म परमात्मा में, विषमता और नतिर्दयता का 
दोषारोपण नहीं किया जा सकता । वहू तो कल्याण गुण गणों का आलय है । 
ब्रह्म के विषय में उक्त दोधों का अनुसंधान करना तदनुरूप बनाने वाला होता है। 
किसी सच्चे न्‍्थायाधीश का च्याय, वादी-श्रतिवादी के कर्मानुसार ही होता है । इस- 
लिये किसी को कारागार में डालने में, किसी को अदण्डी सिद्ध करके मुक्त करने 
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की स्थिति को' देखकर, सच्चे न्यामाधीश को विषम और निर्देयी करने का साहस 
नहीं करना चाहिये क्योंकि वह निर्षेक्ष और दयावान है । 


सुसुक्षु सुखेन' : मुने ! कोई वादी कहता है कि जगत की उत्पत्ति के पूर्व 
जीव और उतके कर्मों का विभाग नहीं था इसलिये परब्रह्म जीवों के किये हुये कर्मों 
की अपेक्षा सृष्टि करते हैं, यह कहना ठीक नहीं है, अस्तु, इसका निराकरण करते 
की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : न कर्माविज्ञागादिति चेन्नानावित्वात्‌ ॥२११३४॥ 


व्याध्या : वेद सिद्धान्त से यही सत्य है कि परमेश्वर जीवों के कर्मों की अपेक्षा रखकर 
ही सृष्टि कार्य किया करते हैं ।जीव और उतके कर्मो का विभाग जनादि है । (कह ० 
वेद १०।१६०।३) में कहा गया है कि 'धाता यथा पूर्वमकल्पयत्‌” । पर्रह्म पर- 
मात्मा ने पूर्व कल्प के अनुसार ही सूर्य-चन्द्र आदि जगत की रचता की, इससे 
समस्त जड़-चेनतात्मक जगत की सत्ता अवादि सिद्ध है अर्थात्‌ अनादि काल से जीव 
अपने किये हुये कर्मों के अनुसार ऊँच-नीच योतियों सें जन्म लेकर, सुख-दुख का 
अनुभव करता चला आ रहा है जैसे, लोक में देखा जाता है कि कृषक लोग जो 
अन्न खेत में बोते हैं, पकने पर उसी फसल को अगले दिनों में खाकर जीवन निर्वाह 
करते हैं, उसी प्रकार पूर्व जन्म के किये हुये कर्मों के अनुसार ही बतेमान जन्म 
सुखी-दुखी हो रहा है । प्रदय काल में जीव का ब्रह्म में लीन होने पर भी उसकी 
और उसके कर्म की सत्ता बनी रहती है । जीव परमात्मा में मिलकर अभाव संज्ञा 
को नहीं प्राप्त होता जैसे, चीनी जलन में घुलमिल कर एक देखते पर भी, चीनी 
की सत्ता नहीं नष्ट होती तथा जल से पृथक चीनी के स्वाद की उपलब्धि होने के 
कारण, उसका सूक्ष्म विभाग बना रहना भी सिद्ध होता है । इसी प्रकार जीवात्मा 
और उनके कर्मों के सूक्ष्म (बीज) विभाग, अव्यत्त (प्रलय काल में) दशा में भी 
नष्ट न होने पर उन्हीं कर्मों के बीज के अनुसार जगत की रचना करने से परमात्मा 
को कर्ता अर्थात्‌ जगत का कारण मानने से कोई विरोध नहीं उत्पन्न होता । 


मुसुक्ष, मुखेन : प्रभो ! जीव और उसके कर्म अनादि हैं, इसमें कोई युक्ति 
संगत हो तो बताने की कृपा हो । 


यूकुष 


वेदव्यासजी : उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च ॥२॥१।३६॥ 


व्याख्या : जीव और उसके कम अनादि हैं, यह वार्ता युक्तियों हारा भी 
सिद्ध होती है मदि अनादि न माता जायगा तो “प्रलयावस्था में परमात्मा को 
प्राप्त हुये जीव पुनः सृष्टि के समय उसी प्रकार प्रकट होते हैं जैसे, सुषुष्ति अवस्था 
मैं ब्रह्म से संयुक्त हुआ जीव जाप्रत अवस्था में पुनः बहा से पृथक होकर, अपने 
देनिक कृत्यों में लग जाया करता है ।” इत्यादि वेद-वाक्यों से पुनरागसन मानने 
का दोष प्राप्त होगा अथवा प्रलय काल के सब जीव अपने आप बिना कर्मे-धर्मं व 
ज्ञान के मुक्त हो जाते हैं, यह मानना पड़ेगा, इससे सम्पूर्ण वेद-शास्त्र, पुराण और 
इतिहास तथा उनकी श्रवृत्ति व्यर्थ हो जायगी | साथ ही जीव स्वातन्त्य को 
स्वीकार करके वेद-विमुखी, पापी और पाखण्डी बन जायगा। जीवात्मा नित्य 
सनातन है, शरीर के नाश होने से उसका नाश नहीं होता । श्रुतियाँ पुकार-पुकार 
कर यही बतलाती हैं । गीता में भी भगवान की बाणी है कि पुरुष (जीव) और 
प्रकृति क्षर्थात्‌ स्वभाव जनित जिसमें जीवों के कर्म संस्कार रूप से विद्यमान रहते 
हैं, ये दोनों अनादि हैं, इत्यादि प्रमाणों से जीव और उनके कर्म अतादि होने से 
उनमें विभाग होना स्वाभाविक है इसलिये कर्मों की अपेक्षा से सृष्टि का कर्ता 
परमात्मा को मानने में कोई विरोध नहीं है । वृक्ष और उनके बीज, जैसे प्रत्येक 
कलपों और प्रत्येक युयों से भ्रक्ृति प्रदेश में होते चले आ रहे हैं, हो रहे हैं और 
आगे भी होंगे इसी प्रकार जीवों की कहानी भी समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, घुखेन : मुने ! सिद्धात्त पक्ष क्या अविरोब सिद्ध है? 
वेदव्यासजी : सर्वधर्मोषपत्तेश्व ॥२११।३७॥ 


व्याख्या ; जड़-चेतनात्मक जगत का उपादात और निर्मित्त कारण, परब्रह्म 
परमात्मा सर्व धर्मों का आश्रय है और यूगपद विरोधी धर्मों का भी आश्रय है 
इसलिये वह कर्ता, अकर्ता, व्यक्त, अव्यक्त निर्गुण, संग्रुण, निराकार, साकार, 
भोक्ता, भोग्य, शेषी, शेष, रक्षक, रक्ष्य सब कुछ है। कु अकतु और अन्यथा 
क॒तु सब समर्थ अचिन्त्य शक्ति सम्पन्न होने से, उसे जगत का कारण मानते में 
कोई विरोध या दोष स्पर्श नहीं करता जैसे, पद्म-पत्र को जल लिप्त वहीं कर 
सकता । 


११४ 


तात्पर्यार्थ : श्री वेद व्यासणी ने श्रुति सिद्धान्त के अनुसार अनेक वादों, 
कुतकों और शंकाओं का निराकरण करके परब्रह्म को जगत का उपादान और 
निमित्त कारण सिद्ध किया है । साथ ही यह भी बताया कि परब्रह्म पुरुषोत्तम 
भगवान जीवों के कर्मों की अपेक्षा रख करके ही सृष्टि कार्य किया करते हैं इस- 
लिये जीवात्मा अपने कर्म विपाक के अनुसार, जगत में सुख-दुख का अनुभव किया 
करता है, अस्तु, दुलंभ मनुष्य शरीर प्राप्तकर अपने व अपने भाग्य के निर्माता 
परब्रह्म' परमेश्वर की शरणागति जीव को शीघ्र ग्रहण कर लेनी चाहिये और 
भगवदथे कर्मों का अनुष्ठान करके तथा अपने को कर्ता-भोक्ता न मातकर, कर्मों 
से असंग हो जाना चाहिये जिससे आवागमन से रहित होकर, जीव परमधाम की 
प्राप्ति कर ले । अन्यथा पुनरपि जनन॑ पुनरपि मरणं बना ही रहेगा । यही द्वितीय 
अध्याय के प्रथम पाद का सार सिद्धान्त है । 


श्री वेदव्यासक्षत ब्रह्म सूत्रान्तगेत द्वितीय अध्याय 
का प्रथम पाद समाप्त 
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श्री वेदव्यासकृत वेदान्त वर्शन (ब्रह्म सूत्र) के 
द्तीय अध्याय का इतोय पाद 


मुछक्ष, मुखेन : प्रभो ! साँख्योक्त प्रधान को जगत का कारण मानने में क्या 
कोई युक्ति भी काम नहीं करती ? 


वेदव्यासजी : रचनानुपपत्तेश्व नानुसानम्‌ ॥२३२॥१॥ 


व्याख्या : केवल अनुमान से 'प्रधान' को जगत का कारण मानना वेद-विरुद्ध 
हैं क्योंकि ब्रह्म से उसकी प्रथक सत्ता श्रृतियों द्वारा कहां भी नहीं कही गईं, 
अस्तु, प्रधान (प्रकृति) को जगत का कारण नहीं कहा जा सकता क्‍योंकि वह जड़ 
है यदि जड़ वस्तु स्वयं रचना कर लेती तो पत्थर अपने से ही बड़े-बड़े भवनों का 
निर्माण कर लेते, कुशल कारीगर की आवश्यकता न होती । इतने महान जगत 
की रचना के लिये विचार व ज्ञान की आवश्यकता है जो चेतन काये है, जड़ से 
यह संभव नहीं हो सकता । भौतिक वैज्ञानिक इस जगत की विचित्र रचना को 
देखकर दांतों तले अंगुली दबाते हैं, एक लता में कैसी-कैसी विचित्रता समाई है 
कि पुनः सूर्य-चन्द्र तथा आकाश में चमचमाते तारे, समय से दिल-रात का होना, 
स्वर्ग-पृथ्वी, पाताल के लोक, नदी, पहाड़, समुद्र, जन्म-मरण, अन्न एवं सर्वे 
धातुओं का पृथ्वी से उत्पन्न होना, चौरासी लाख योतियों की सृष्टि, माता के 
उदर से पुत्र का आना तथा शरीर की रचना और भरण-पोषण आदि कैसी-कैसी 
घटनाओं का उदर में होना, जीवात्मा को मस्ते समय न॑ देखना इत्यादि प्रकारों 
से जगत की रचना को देखकर, परब्रह्म की अचिन्त्य शक्ति की कल्पना व अनु- 
मान कोई कर तहीं सकता, अस्तु, जड़ 'प्रधान' के द्वारा जगत की रचना संभव 
नहीं है, कोई भी युक्ति व दृष्टान्त नहीं है कि जिसके द्वारा प्रधान को जगत को 
कारण मानने का दुःसाहस किया जाय | 
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मुमुक्षु सुखेन : प्रभों ! कोई अन्य युक्ति के द्वारा भी प्रधानवाद का खण्डन 
किया जा सकता है क्या ? 


वेदब्यास जी : प्रवृत्त श्च ॥२।२॥२॥। 


ब्यास्या : साम्यावस्था में जब॒सत, रज और तम तीनों गुण रहते हैं तब 
उस अवस्था की संज्ञा प्रकृति होती है जो चेततांशहीन केवल जड़ विग्रह्म होंती है, 
अस्तु, उस प्रकृति से जगत की रचना का स्वप्त भी नहीं देखा जा सकता तथा 
सृष्टि कार्य में प्रवृत्ति का होना भी असंभव है क्‍योंकि चेतन की सहायता के 
बिना कोई भी जड़ वस्तुयें कार्य करती हुई नहीं देखी जातीं जैसे, सर्व प्रकार के 
अस्त्र-शस्त्र रखे हैं किन्तु शत्रु पर वे स्वयं बिना चेतन की सहायता के प्रह्मार करते 
नहीं देखे जाते इसलिये 'प्रधान' इस जगत का कारण नहीं हैं । 


मुमुक्ष सुखेल : प्रभो ! पूर्व पक्षी दूध व जल का दृष्टान्त देकर, जड़ की 
कार्य-अवुत्ति बतलाते हैं, अस्तु, इसका उत्तर क्या है ? 


वेदव्यासजी : पयोउ्म्बुबच्चेत्त त्रापि ॥२४२४३॥। 


व्याख्या : दूध अपने आप गाय के स्तन से निकलता है, जल अपने आप 
झरने आदि से निश्नेरित होता है, इस दुष्टान्त में भी चेतन की शक्ति व प्रेरणा से 
ही दूध और जल में प्रवृत्ति पाईं जाती है, स्वतस्त्र नहीं क्योंकि दूध व जल जड़ 
हैं, शास्त्र भी इस तथ्य वार्ता का समर्थक है-“योप्सु तिष्ठन्‌ “'“'““जपोड्न्तरो 
यमयति ।” (वृह० उप०. ३।७।४) अर्थात्‌ जो जल के भीतर रहुकर उसका निय- 
मन करता है तथा और भी वृह० उप» (३।८।६) में कहा गया है कि हे गागि! 
“इस अक्षर परव्ह्म परमात्मा के प्रशासन में ही पूर्व बाहिनी नदियां एवं अन्य 
नदियां बहती: हैं । दूध भी गो-स्तन से तभी निकलता है जब चेतन बछड़ा पीने की 
क्रिया करके, दुग्ध प्रवाह को प्रारम्भ करता है तथा मां का वात्सल्य ओरणा 
करता है,-इससे सिद्ध हुआ कि बिना चेतन: की सहायत। के न दूध निकलता और 
न ज़न.निश्चेरित होता; इसलिये किसी भी युवित से जड़ तत्व (प्रधान) का स्वयं 
?क्रिसी भी सृष्टि कांये में प्वतत्त होना सिद्ध नहीं होता.। लोक में. प्रत्यक्ष देखा 
जाता है कि बिना चेतत की सहायता के कोई भी जड़, वस्तु स्वयं किसी कार्य 


गएर 


करने में प्रवृत्त नहीं होती । 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! अन्य किसी प्रकारान्तर से भी प्रधान कारण बाद 
का खण्डन किया जा सकता है क्‍या ? 


वेदव्यास जी : व्यतिरेकानगस्थितेश्च अनपेक्षत्वात्‌ ॥३२४॥ 


व्याख्या : सांख्य मत में प्रधान के अतिरिक्त कोइ दूसरा उसका कारण, 
प्रेरक व प्रवर्तक नहीं मानो गया है, पुरुष उदासीन है तथा प्रधान स्वयं किसी की 
अपेक्षा नही रखता, ऐसी स्थिति में वह कभी महतत्व आदि विकारों से युक्त 
होकर, जगत रूप में परिणत हो जाय और कभी त॑ हों, यह वार्ता युक्ति संगत 
नहीं है यदि जगत को उत्पन्न करना उसका स्वभावगत कार्य है तो संसार कारये 
सदा चलते रहना चाहिये अर्थात्‌ प्रलय के कार्य में प्रधान की प्रवृत्ति नहीं होनी 
चाहिये किन्तु प्रलय हो जाता है और यदि प्रध्चात का जगत उत्पन्न करना स्वभाव 
नहीं है तो जगत की उत्ाति में प्रवृत्ति नहीं होनी चाहिये इसलिये अव्यवस्था के 
कारण प्रधान को जगत का कारण नहीं कहा जा सकता जैसे, किसी अनपेक्ष खेत 
में कभी हरी-भरी अन्न की फसल दिखाई देती है और कभी समय पर अन्त का 
एक वृक्ष भी नहीं दीखता तो खेत को क्या अच्त उत्पन्त होने का कारण कहना 
युक्ति संगत है क्योंकि वह' अनपेक्ष है, अस्तु, खेत का स्वामी ही अन्न उत्पस्न 
करने का कारण है। 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! सांख्यवादी कहा करते हैं कि तृण से दूध बनने की 
भाँति प्रकृति से स्वभावत: जगत की उत्पत्ति होना संभव है । 


वेदव्यातजी :  अन्यत्राभावाच्च न तृणादिवत्‌ ॥२।२१५॥॥ 


व्याख्या : ब्याथी हुई गाय को घास खिलाने से ही घास से दूध बनने की 
प्रक्रिया होती है, बैल, घोड़े के द्वारा खाई हुई घास दूध नहीं बतती और न भूमि 
में रखी हुई तृण राशि व कोस्‍्हूँ में पेरी हुई चास दुध के रूप में परिणत होती, 
इससे यही सिद्ध होता है कि तृण, दूध रूप में तभी परिणत होता है जब उसे 
ब्यायी हुई गाय खाये: अन्यत्र तृंण, दूध रूप में परिणत नहीं होता इसलिये जड़ 
प्रकृति का बिना चेतन के जगत रूप में परिणाम होना नहीं कहा: जा सकता,; वह्‌ 
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बिना चेतन के सहयोग, कुछ नहीं कर सकती । मिट्टी से बन तभी बनते हैं. जब 
उसे कुम्भकारं बनाता है, अपने आप मिट्टी बत॑न का रूप धारण करने में असमर्थ 
है क्योंकि बहू जड़ है । 


सुसुक्ष, मुखेन : मह्षे ! तब तो सांख्य को प्रधान कारण वाद का हठ 
करना व्यथ है। 


वेदव्यासजी : अभ्युपगमेः्प्यर्थाभावात्‌ ॥२।२।६७ 


व्याल्या : चेतन शक्ति के बिना 'प्रधान' की जड़ होने के कारण जगत की 
उत्तत्ति में प्रवृत्ति होनी असंभव है तथा वेद भी प्रधान (प्रकृति) को जगत का 
कारण नहीं मानता तथापि सांख्यों के कथनानु्तार अनुमानतया प्रधान की स्वभाव 
से सहज प्रवृत्ति जगत उत्पत्ति में होती है। यह मान लिया जाय' तो भी इससे 
किसी अथ (प्रयोजन) की सिद्धि न होने से यह्‌ मान्यता व्यर्थ होगी क्योंकि सांख्य 
में माना गया है कि प्रधात की जगत प्रवृत्ति पुरुष के भोग और मोक्ष के लिये है 
परन्तु सांख्य मान्यता के अनुसार पुरुष, नित्य शुद्ध-बुद्ध और मुक्त स्वभाव वाला 
तथा असंग, तिष्क्रिय, उदासीन, तिल, निविकार चेतनमात् है, अस्तु, उसके लिये 
प्रकृति दर्शन रूप भोग तथा उससे मुक्त होना रूप अपवर्ग की आवश्यकता ही 
नहीं है इसलिये सांख्य का-माना हुआ सृष्टि का प्रयोजन व्यर्थ है इसलिये प्रधान 
की जगत रचना में स्वाभाविक प्रवृत्ति स्वीकार करना निरर्थक है। जिस क्रिया 
से किसी फल की प्राप्ति न हो वह परिश्रम मात्र होने से व्यर्थ है जैसे, घनघोर 
अर्य के फूले हुये पुष्प व्यर्थ होते हैं, अरण्य रोदन को कोई सुनने वाला न होने 
से वह निरर्थक होता है इसी प्रकार सांख्यीय प्रधान की लोक रचना का कोई 
प्रयोजन सिद्ध न होने से, वह व्यर्थ है। 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! प्रकारान्तर से प्रधान के दोब क्या हैं ? 


वेदव्यासजी : पुरुषाश्मवदिति चेत्तथापि ॥२२७॥ 


“ व्याख्या : सांख्यवादियों का कथन है कि जैसे पंगु और अंधा व्यक्ति परस्पर 
मिलकर पंगु, अच्छे के कन्प्रे में बैठकर, मार्ग शोधन करता जाता है और अन्चा 


प्र्४ं 


तंदनुसार चलता हुआ गत्तव्य स्थान में पहुँच जाता है तथा प॑गु को पहुँचा दैता 
है, इसी प्रकार लोहे और चुम्बक के संयोग से त्ञोहे में जैसे क्रियाशोलता देखी 
जाती है, बैंसे हो पुरुष और प्रकृति का संयोग ही जगत के उत्पन्न होते का कारण 
है, पुरुष की समीपता मात्र से प्रकृति स्वाभाविक सृष्टि कार्य में प्रवुत्त हो जाती 
है किन्तु उनका यह कथन मानने पर भी, सांख्य सिद्धान्त मृत प्राय ही रहंता है 
क्योंकि पंगु और जल्धा दोनों चेतन हैं, अस्तु, एक-दूसरे के सहारे से गन्तव्य 
स्थान में पहुँच जाते हैं। लोहा और चुम्बक दोनों जड़ हैं. इसलिये तीसरा व्यक्ति 
चेतन, उतकी समीपता लाने में कारण होता है, तब कहीं लोहा क्रियाशील 
दिखाई पड़ता है कित्तु परलपर सट जाने पर, उसकी क्रियाशीलता समाप्त हो 
जाती है। अतः सांख्यकारिका में कहे हुये ये दोनों दृष्टान्त यही सिद्ध करते हैं 
कि चेतन की प्रेरणा व शक्ति से ही जड़ प्रधान तत्व सृष्टि कार्य में प्रवुत्त हो 
सकता है जन्‍्यथा जगत रचता केवल प्रधान से होता असंभव है, साथ ही सांख्य 
का पुरुष असंग व उदासीन है. इसलिये वह प्रेरणा दे नहीं सकता अतःएव जड़त्व 
चनभूता प्रकृति को जगदोत्पादिका बताना असंगत और वेद विछद्ध है। 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! प्रधात कारणवाद के विरोध में कोईं दूसरी युक्ति 
हो, तो कहने की कृपा हो | 


बेदव्यासजी : अद्धित्वानुपपत्तेश्च ॥२।२॥५ 


व्याख्या : सांख्य में सत, रज, तम, इन तीनों गुणों की साम्यावस्था को ही 
“प्रधान' कहते हैं, यदि साम्यावस्था को स्वाभाविक मान लिया जाय तों सृष्टि 
कार्य होता असंभव है अथवा गुणों की विषमता को ही स्वाभाविक साना जाय तो 
सदा सृष्टि चलती ही रहेगी, प्रलयावस्था आयेगी ही नहीं क्‍योंकि गुणों की 
साम्यावस्था में सृष्टि शून्य में स्थित रहती है और विषमावस्था में सृष्टि का्ये 
संचालित रहता है अतः: साथ ही यह भी निश्चय है, गुणों की साम्यावस्था ही 
बने रहने पर अज्भी-अज्भ भाव की सिद्धि न होगी क्योंकि वृद्धि और ह्ास दोनों 
होने पर ही वृद्धि परक गुणों को अद्भी और ह्वास परक गुणों को जंग कहा जाता 
है, यदि पुरुष को सांख्य निष्क्रिय, असंग और उदासीन मात्र स्वीकार करता है तो 
गुणों में क्षोत्र उत्पन्त करने के लिये पुरुष की प्रेरणा नहीं हों सकती, तब प्रधान 
से जगत कार्य क॒दापि होता संभव नहीं है और यंदि पुरुषोत्तम भगवान को प्रेरक, 
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सांख्य स्वीकार करता है तब तौ ब्रह्म कारण बाद ही पूर्व पक्षियों की और से भी 
सिद्ध कर दिया गया । इसलिये सौंख्य के अनुसार गुणों का अंगी-अंग भाव सिद्ध न 
होने के कारण, प्रधान को जगत का कारण मानता असंगत और ह॒ठवाद है जैसे, 
कोई वीज अंकुरित न होने अर्थात्‌ ज्यों का त्यों बना रहने के स्वभाव वाला है तो 
उससे वृक्ष प्रकट होने की संभावना ही नहीं की जा सकती और यदि बीज में वृक्ष 
बनते की शक्ति स्वाभाविक बिना मिट्टी-पानी की सहायता से सदा एक रस बनी 
रहती है तो कभी व॒क्ष का होना बन्द न होगा अतः अंग्रि-अंग भाव की असिद्धि से 
जैसे यह दृष्टान्त अनुमान मात्र है, बैसे ही प्रधान कों जगत का कारण मानना, 
अनुमान की व्यर्थ कल्पना है । 


सुमुक्ष, सुखेन : प्रभो ! यदि सांख्यवादी अन्य प्रकार से गुणों में विषमता 
आ जाने से “प्रधान! को जगत का कारण बतायें तो इसका उत्तर क्या होगा । 


वेदव्यासजी : अन्यथानुसितौ च ज्ञशक्तिवियोगात्‌ ॥२१२।ढे॥ 


व्याख्या : यदि सांख्यानुयायियों के कथतानुलार, काल आदि अन्य को निमित्त 
मानकर, गुणों की साम्यावस्था का भंग होना स्वीकार भी कर लिया जाय तो 
भी उनके प्रधान में ज्ञान शक्ति का अभाव तो स्थायी ही है, अस्तु, जब लोक में 
घट-पट आदि बिना बुद्धि के विचार द्वारा भाँति-भाँति के नहीं बनाये जा सकते 
तो इतने अनन्तानन्त ब्रह्माण्डों के अनन्तानन्त जीवों के शरीर तथा नदी, पहाड़, 
समुद्र, अन्न और औषधि, सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र तथा पृथ्वी, अप, तेज, वायु, आकाश 
की विचित्र-विचित्त रचना बिता ज्ञान के प्रधान (प्रकृति) कैसे कर सकती है 
जर्थात्‌ अशक्‍्य और असंभव है इसलिये प्रधान को जगत का कारण मानना स्वथा 
असंगत है । तोते को पुरुष की सहायता एवं शिक्षा से मनुष्यवत्‌ बोल लेना संभव 
है परन्तु बन में रहने वाले तोतें को जब स्वयं बोलता नहीं आयेगा तब दूसरे को 
मनुष्य वत्‌ बोलना सिखाता सर्वथा असंभव है क्योंकि वह ज्ञान हीन है । 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! सांख्य दर्शन समीचीन है कि असमी चीन ? 
वेदव्यासनी :. विप्रतिषेधाच्चाससञ्जसम्‌ ॥२।२॥१०॥ 


व्याख्या : सांख्य दर्शन में परस्पर विरोधी बहुत सी बातों का वर्णन आता 


प्र 


है इसलिये वह समीचीत नहीं है अपितु असमीचीन अर्थात्‌ दोषयुक्त है क्योंकि बह 
अपने से अपने मत का स्वयं विरोधक है जैसे, पुरष को असंग व निष्क्रिय बताकर 
पुनः उसे द्रष्टा व भोक्ता कहना, प्रकृति के साथ पुरुष का संयोग बताना तथा 
प्रकृति को पुरुष के लिये भोग और मोक्ष उपस्थित करने वाली कहना तथा प्रकृति 
और पुरुष के नित्य पार्थक्य ज्ञान से दुखों का अन्त होना ही मुक्ति है, ऐसा मानता 
इत्यदि कारणों से सांख्य दंत सें समीचीनता के दशंत का अभाव सा प्रतीत होता 
है। 


मुमुक्ष, सुखेन : प्रभो ! वेशेषिकों के परमाणुवाद का खण्डन एवं उतकी 
मान्यता की असिद्धि पर प्रकाश डालने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : सहद्वीघंवद्ा हस्वपरिसण्डलास्याम्‌ ॥२१२॥११॥ 


ब्याश्या ! वैशेषिकों का कहना है कि कारण के गुण, कार्य में आ जाते हैं, 
जैसे, नील सूत से बनने वाले वस्त्र में नीलापन आ हीं जाता है, तभी लोग कहा 
करते हैं कि यह वस्त्र नीला है, अस्तु, तब त्तो परमाणुवाद के अनुसार, परमाणु 
का गुण जो परिमाण्डल्य अर्थात्‌ अत्यन्त सूक्ष्मपत्र है, वही उसके कार्यभूत द यणुक 
में भी प्रकट होना चाहिये परन्तु ऐसा नहीं होता हैं | वे कहते हैं कि दो परमाणुओं 
से हस्व गुण से युक्त दृयणुक उत्पन्न होता है और हस्त्र दयणुकों से महत दीघ॑ 
परिमाण वाले त््यणुक की उत्पत्ति होती है इसलिये वेशेषिकों की जैसे उक्तः बातें 
असंगत एवं विरोधाभास उत्पन्न करते वाली हैं, वैसे ही उनकी अन्य बातें भी 
हैं, अस्तु, परमाणुवाद को, स्निद्धास्तवाद अमाननीय सिद्ध करता हैं, जैसे, कोई 
कहें कि यह आम का बीज अपने ही गुणों के अनुसार वृक्ष बनकर फल देने तक 
रहेगा किन्तु बीज बोने पर मिट्टी, पानी, वायु और खाद के परिवर्तंत से, उसके 
आकार-प्रकार और स्वाद में अन्तर आ जाने से बीज देने वाले की मान्यता में 
अन्तर और असंगतपना जा गया, अस्तु, उसकी वार्ता मान्य न होगी वैसे ही उप- 
युक्त वार्ता को समझना चाहिये । 


मुप्ुक्ष, सुखेन : प्रभो ! उक्त प्रकरण की वार्ता को और स्पष्ट करने की 
कृपा हो । 


वेदब्यासजी : उभयधथापि न कर्मातस्तदभाव: ॥२२४१२४ 
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व्याख्या : परमाणुवादी कहते हैं. कि सृष्टि के प्रथम परमाणु अचल रहते 

«हैं किन्तु सृष्टि काल में उनमें कर्म अर्थात्‌ चल क्रिया होने लगती है जिंससे बहुत 
से परमाणुओं का संयोग होता है (सब संयुक्त हो जाते हैं) और मिले हुये परमा- 
णुओं से जगत प्रकट होता है अतः इसे प्रकार परमाणुओं में कर्म संचार, बिना 
निमित्त के अपने आप स्वीकार करने से सृष्टि काय॑ असंभव है क्योंकि जब अलय- 
काल में परमाणु निश्चल माने गये हैं तब बिना निमित्त के चल कैसे सिद्ध होंगे, 
यदि ऐसा मानें कि जीवों के अदृष्ट कर्म संस्कारों से परमाणु में कर्म का संचार 
हो जाता है, तो भी वार्ता संगत नहीं बैठती क्‍योंकि जीवों के अदृष्ट संस्कार 
जीवों में ही रहते हैं, परमाणुओं सें नहीं अतएंव परमाणुओं में जीवों के अदृश्य 
कर्म संस्कार, कर्म संचार नहीं कर सकते। इस प्रकार दोनों प्रकारों से परमाणुओं 
में कर्म संचार होना सिद्ध नहीं होता इसलिये परमाणुओं के संयोग से जगत की 
उत्पत्ति होना सवंथा असंभव है, वैशेषिकों का मात्र वाद और जल्पना है; यदि 
परमाणुवादी बिना तिमित्त के परमाणुओं में कम संचार और उनका परस्पर 
संयोग मानते हैं तथा इसी क्रम से जगत की उत्पत्ति मानते हैं तो इस समय भी 
उसी भाँति यृष्टि कारय॑ व व्यवहार, बिना निमित्त के होने चाहिये, परमाण्‌ से 
अपने जाप बिता निमित्त के अणु बम बन जाना चाहिये, बिना स्त्री-पुरुष के 
संयोग रूप निमित्त के मनुष्यादि की उत्पत्ति होनी चाहिये। खेती, तालाब, मकान, 
वायुयान आदि वाहन और अस्त्र-शस्त्र आदि जगत की वस्तुयें, अपने आप बननी 
चाहिये किन्तु ऐसा होता नहीं है, अस्तु, जगत की उत्पत्ति, बिना निमित्त के होना 
संभव नहीं है, अगर होती तो आज भी वही क्रम नेत्न का विषय बनता इसलिये 
परमाणुवादी का कथन, अपने प्रमाण से स्वयं असिद्ध है। 


भुम्क्ष, सुखेन : प्रभों ! परमाणुबाद की असिद्धि हेतु क्‍या कोई युक्ति, 
प्रमाण बताया जा सकता है ? 


वेदव्यालजी : समवायाध्युपगमाच्च सास्यादनवस्थितेः ॥२॥२११३॥॥ 


व्याख्या : परमाणु वांद में समवाय सम्बन्ध को मान्यता दी गई है इसलिये 
भी परमाणु कारण वाद की सिद्धि कद्यापि नहीं हो सकती क्योंकि कारण और 
कार्य में जैसे भिन्‍नता है वैसे ही समवाय और समवायी में भी भिन्‍नता है इसलिये 
उनमें अनवस्थिता दोष उत्पन्न हो जाने १९, परमाणुओं के संयोग से जगत की 
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उत्पत्ति सवभावेत असंभव है ।. वैशेषिकों कै कथनानुस।र पृथक-पृंथक रहने वाली 
दो वस्तुओं में परस्पर संयोग सम्बन्ध होता है जिसे 'युत सिद्ध' वस्तु कहते हैं जैसे. 
रस्सी और घट का संयोग सम्बन्ध जल भरने के समय होता है. तथा अलग-अलग 
न रहने वाली वस्तुओं में सदा समवाय सम्बन्ध होता है जिसे 'अयुत सिद्ध' वस्तु 
कहतें हैं जैसे, तत्तु और वस्त्र । यद्यपि कारण और कारय॑ में स्वरूपतः अत्यस्त 
भिन्‍नता दृष्ठिगोचर होती है जैसे, मिट्टी और मिट्टी के घड़े में, तो भी परमाणु 
वादी के मत में समवायि कारण और काय॑ का पारस्परिक सम्बन्ध संमवाय नाम 
से कहा जाता है, तदनुसार दो अणुओं से उत्पन्न हुआ, दयणुक नांमक काय, उन 
अणुओं से पृथक होकर भी, समवाय सम्बन्ध के द्वारा उत अणुओं से सम्बद्ध होता 
है, ऐसा स्वीकार करने पर, जैसे दयणुक उन अणुओं से भिन्‍न है, ऐसे ही समवाय 
भी समवायी से भिन्‍न है, अस्तु, भेद की दृष्टि से दोनों में समानता होने से, सम- 
वाय और समवायी का सम्बद्ध होना सिद्ध होता है, इस प्रकार से अनवस्थितता का 
दोष उत्पन्न हो जाने के कारण परमाणुओं से जगत की उत्पत्ति नहीं हो सकती । 


मुसुक्ष, मुखेन : मुने ! यदि वादी कहे कि परमाणुओं में जगत की उत्पत्ति 
और प्रलय-क्रिया स्वाभाविक है, तो इसका उत्तर क्या है ? 


बेदव्यासजी : नित्यमेव च भावात्‌ ॥२२११४॥ 


व्याब्या : परमाणु वादी परमाणुओं को नित्य मानते हैं अतएंब सृष्टि- 
प्रवृत्ति या सृष्टि-निवृत्ति, जैसा भी स्वभाव परमाणु का माता जाय, वह नित्य 
ही होगा । सृष्टि में प्रवृत्ति स्वीकार करने पर सृष्टि कार्य कभी बन्द न होगा, 
यदि सृष्टि निवृत्ति स्वभाव माना जाय तो सदा प्रलय ही रहेगा, सृण्टि होगी ही 
नहीं, यदि दोनों प्रकार के कर्मों का होना, उनमें स्वभाव सिद्ध मान लिया जाय तो 
इसकी संगति ठीक तहीं लगती क्‍योंकि एक ही वस्तु में दो परस्पर विरोधी 
स्वभाव का रहना असंभव है, यदि उनमें दोनों प्रकार के कर्मों का अभाव स्व्रीकार 
किया जाय तब तो सृष्टि कार्य की प्रवृत्ति व निवृत्ति के लिये कोई तिमित्त कारण 
अवश्य होना चाहिये किन्तु परमाणु वादी मत से निमित्त के द्वारा सृष्टि कार्य 
होना! नहीं माना गया है इसलिये परमाणु कारण वाद स्वथा असिद्ध और मनन 
गढ़न्त तथा झठी कल्पना का प्रदर्शनमात्र है. जैसे, यदि कहा जाय कि स्त्री नित्य 
स्वभाव से पुत्र॒उत्पत्त करने वाली है, तब तो उससे नित्य पुव्ोत्पत्ति का कार्य 


परदे 


इति को प्राप्त त होना चाहिये यदि कहा जाय कि पुत्र न उत्पन्न करने कां स्व- 
भाव है तब तो कभी संतान होनी ही नहीं चाहिये यदि कहा जाय कि दोनों 
“स्वभाव से युक्त है तब तो पुत्र का होना और बाँझ रहना, एक साथ परस्पर 
विरोधी कार्य कदापिं संभव नहीं हों सकते, यदि माता जाय कि दोनों स्वभाव 
इसमें नहीं है किस्तु पुत्र प्रत्यक्ष देखे जाते हैं, अस्तु, किसी को निमित्त स्वीकार 
करने पर-ही अर्थात्‌ पुरुष के वीय॑ वपन करने पर ही पुत्र होते हैं, मानना 
पड़ेगा। इतने पर भी कोई अयुक्त बात कहे कि न, न, पति के निमित्त से लड़का 
होता स्वीकार नहीं करते तो उसका पागलपन हैं। ठीक इसी प्रकार परमाणु बादी 
का प्रलाप समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! परमाणु नित्य हैं क्‍या ? 
वेदव्यासजी :रूपादिमस्‍्बाच्च विपयंयो दर्शनात्‌ ॥२२१५॥ 


व्याख्या : वैशेषिकों के मत में परमाणुओं को नित्य की मान्यता देकर, 
साथ-साथ उनसें रूप और रस आदि गुणों का होना भी बताया गया है इसलिये 
परमाणुओं कि नित्यता के विपरीत उनकी अनित्यता सिद्ध होती है, जैसे, लोक में 
घट-पट आदि वस्तुओं में रूप के होने से ही, उनकी अनित्यता प्रत्यक्ष देखी जाती 
है यदि परमांणुओं को रूप, रस आदि गुणों से रहित माने तो उनके कार्य में रूपादि 
गुण नहीं होने चाहिये और साथ ही “रूपादिमन्तों नित्याश्च' यह प्रतिज्ञा परमाणु- 
बादी की व्यर्थ जायगी इसलिये असंगत बातों से भरा हुआ परमाणुवाद कदापि 
सिद्ध नहीं हो सकता । तास्ति से अस्ति की उत्पत्ति कहना असंगत है जैसे, कोई 
कहे कि शून्य आकाश में हमने पुष्पों का एक हरा बाग देखा तथा उसी बंगीचे के 
चुने हुये ये पुष्प हैं, कितनी अनर्गल बात है । इसी प्रकार परमाणुओं में रूप-रस 
रहना बताकर, उसकी नित्यता सिद्ध करना है, अस्तु, जैसे आकाश के कुसुम झूठे 
हैं, ऐसे ही परमाणु वाद की नित्यता समझें । 


मुमुक्ष मुखेन : प्रभों ! क्या परमाणुवाद सवंथा सदोष है ? 
वेदव्यासजी : उभयथा च दोषात्‌ ॥२२॥१६॥७ 
व्याख्या : परसाणुबादी के परमाणुओं को कम या अधिक गुणों से युक्त 
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माता जाय या गुण रहित माना जाय, दौनों स्थितियों में दोष उत्पन्न हो जाते हैं 
इंसलिये परमाणुवाद असिद्धता के आसन में सदा आसीन रहने वाला सिद्ध होंता 
है । 'वृथ्वी, अप, तेज, वायु और आकाश नामक पंच भूतों सें किसी में कम और 
किसी में अधिक ग्रुण पाये जाते हैं इसलिये इनके आरम्भक परमांणुओं में भी, 
च्यूनाधिक ग्रुणों का होना अवश्य प्रिद्ध होता है, ऐसी परिस्थित में यदि परमाणुओों 
को सभी गुणों से युक्त मानें तो उन्तके का पंचभूतों में सभी गुण होने चाहिये किन्तु 
सब में समान गुण नहीं होते, जैसे, जल में गन्ध, तेज में गत्ध और रस नहीं होता, 
अस्तु, यह दोष उत्पन्न होता है यदि परमाणु में एक गुण का होना ही स्वीकार करें 
तो उनके कार्य , पंचभुतों में एक-एक ही गुण होने चाहिये पर बह भी नहीं होता । 
पृथ्वी में पांच, जल में चार, अग्नि में तीन, वायु में दो और आकाश में एक, अस्तु, 
इस तरह से भी दोष उत्पन्न होता है । यदि परमाणुओं को सबंधा गुण रहित मान 
लें तो उनके कार्यों में गुणों का प्रत्यक्षीकरण, कारण के प्रतिकूल होगा तथा अधिक 
गुण मानने पर उतकी परमाणुता नष्ट हो जायगी इत्यादि दोषों के बाहुल्‍थ से 
परमाणुवाद, किसी युक्ति से सिद्ध नहीं होता जैसे, एक पुष्प की कलम जो बहुत 
प्रकार के फूलों को एक ही वृक्ष में खिलाने वाली कही जाती है किन्तु कथनानुसार 
कई प्रकार के फूल उसमें खिले न पाये जांय तो कथन में दोष प्रकट होगा यदि 
यह कहा जाय कि इसमें एक ही प्रकार के फूल खिलते हैं परन्तु कलम को लगाने 
पर उम्में कई रंग के फूल खिले देखे गये, अस्तु, दोनों प्रकार से कथन में दोष आा 
जाने से उस व्यक्ति का कथन अप्रमाणिक और अप्लिद्ध ही माना जायगा, इसी 
प्रकार परमाणुवाद को भी समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : महर्थे ! परमाणुवाद को ग्रहण करना उचित नहीं जान 
पड़ता । 


वेदव्यासजी : अपरिग्रहाच्चात्यन्तमनपेक्षा ॥२१२॥१७७ 


व्याख्या : अवश्यमेव परमाणु कारणवाद की अत्यन्त उपेक्षा करनी चाहिये 
क्योंकि शिष्ट पुरुषों के द्वारा इसका ग्रहण कभी नहीं हुआ । श्रधान कारणवाद में 
बंशत: सतकायंवाद का भी वर्णन है अतः केबल उतने अंश को मनु आदि महा- 
पुरुषों ने मान्यता दी है अर्थात्‌ ग्रहण किया है किन्तु परमाणुवाद को किसी भी 
शिष्ट पुरुष ते, किसी भी अंश में प्रहण नहीं किया इस लिये वह सवंथा उपेक्षणीय है, 
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जैसे, असत आचरण को समर्थ करने वाले व्यवित की उपेक्षा सदा से श्रुति-शास्त्े 

_ हुवे संतानुमोदित पथ में चलने वाले महापुरुष करते आये हैं । नहुष, वेंणु, असमंजस 
और रावण आदि शक्षस इस तथ्य॑ वार्ता के प्रमाण हैं वैसें ही परमाणुवांद विषयक 
वार्ता को भी समझकर, उसकी उपेक्षा करना ही बेद का आदर है। 


सुन्क्ष, मुखेस : प्रभो ! बौद्धों का क्षणिकवाद भी तो बेद-विरोधी है अतः 
उसका निराकरण करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : समुदाय उभयहेतुकेडपि तदप्राप्तिः ॥२।२।१८॥ 


व्याख्या : बौद्धमत वालों के माने हुये रूप स्कन्‍्ध (बाह्य समुदाय) (जो 
परमाणु हेतुक भौतिक वर्ग के रूप में दृष्टिगोचर होता है) और विज्ञान स्कन्ध 
(आशभ्यान्तरिक ज्ञान प्रवाह) ऐसे दो प्रकार के समुदाय को मःन्यता दे देने पर भी, 
उस समुदाय की प्राप्ति नहीं होती जिससे जगठ की रचना हुई है क्योंकि ये दोनों 
समुदाय अचेतत हैं । चेतन के बिना सृष्टि संभव नहीं । 


किचित मत भेद से बुद्ध के अनुयायी चार प्रकार के कहें जाते हैं । वैधञाषिक 
सौत्ान्तिक, योगाचार और माध्यमिक मे उतके नाम हैं। वैभाषिक और सौत्ान्तिक 
सृष्टि कार्य के बाह्य पदार्थों की सत्ता स्वीकार करते हैं, भेद इतना है कि वैभाषिक 
प्रत्यक्ष दीखने वाली बाह्य वस्तुओं का अस्तित्व स्वीकार करता है और सौत्नान्तिक 
विज्ञान से सिद्ध बाह्य पदार्थों की सत्ता को मानता है। योगाचार के मत में 
स्वतन्त्र, मात्र विज्ञान की सत्ता है, जगत, स्वप्न-दृश्य के सदृश असत्य है। माध्य- 
मिक सभी प्राणी, पदार्थों और परिस्थितयों को शुन्य मानता है । उसके मत में 
विज्ञान-धारा ही बाह्य वस्तुओं के रूप में प्रतीत हो रही है, जैसे दीप-शिखा प्रति- 
क्षण मिटती हुई भी, एक धारा के रूप में प्रतीति का विषय बन रही है, तेल की 
समाप्ति पर जैसे दीप शिखा बुझ जाती है, उसी प्राकर संस्कार के नष्ट होने पर, 
विज्ञान-धारा भी अभाव दशा को प्राप्त हो जायगी, अस्तु, इस प्रकार अभाव या 
शुल्यता की स्थिति ही, माध्यमिक की मान्यता से अपबर्ग अर्थात्‌ मोक्ष है । इस 
सूत्र में वैधाषिक और सौत्ान्तिक के सत का निराकरण किया गया है, इच दोनों 
के मत में रूप, विज्ञान, वेदता, संज्ञा तथा संस्कार, ये पाँच स्कस्ध हैं और पृथ्वी, 
जल, अग्नि, वायु ये चार भूत यथा भौतिक पदार्थ, शरीर, इन्द्रिय और विषय, ये 
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रूप स्कन्धर कहलाते हैं । इन्हीं चार भूतों के परमाणुओं से चार भरृतों तथा भौतिक 
पदार्थों की उत्पत्ति मानते हैं। यही परमाणु हेंतुक भूत-भौतिक बर्ग रूप स्कत्ध व 
बाह्य स्कन्ध कहंलाता है तथा आश्यात्तरिक विज्ञान प्रवाह को विज्ञान स्कच्ध कहते 
हैं। सुख-दुख की प्रतीति का नाम वेदता स्कन्ध है । उपलक्षण से वस्तु की प्रतीति 
कराने का नाम संतज्ञा हैं जैसे, ध्वज से गृह की प्रतीति कराना। रागं-द्वेष आदि 
चित्त के धर्मों को संस्कार स्कन्ध कहते हैं । रूप स्कन्ध्र (बाह्य स्कत्थ) और विज्ञान 
स्कन्ध के अतिरिक्त इनके यहाँ आत्मा व आकाण की सत्ता ही नहीं है, अस्तु, इनके 
क्षण विध्वंशी परमाणु पृथ्वी आदि की रचना कैसे कर सकते हैं क्योंकि इनकी 
मान्यता के अनुसार एक क्षण में जो परमाणु है, वह दूसरे क्षण में नहीं है अतः ये 
क्षणिक परमाणु भूत-संघात्‌ की रचना में एकत्र होकर प्रयत्न नहीं कर सकते इस- 
लिये जगत उतत्ति की कल्पता, इनके द्वारा करना असंभव, अशक्य और युक्ति 
विरुद्ध होने से स्वंथा व्यर्थ है अतएब वैभाषिक और सौल्ान्तिक मत अमान्य है । 


भुमुक्ष्‌ घुखेन : वौद्ध शास्त्र के कथतानुसार अविद्या, संस्कार और ,विज्ञान 
आदि में एक-एक, दुसरे-दुसरे के कारण होते हैं अतः इन्हीं से समुदाय की सिद्धि 
हो सकती है, जिससे जगत की उत्पत्ति हो सकती है, अस्तु, इसका निराकरण 
करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : इतरेतरप्रत्ययत्वादिति चेन्नोत्पत्तिमात्र निम्तित्तत्वात्‌ 
७२॥२१६ 


व्यास्या : बौद्धातुयायियों का उक्त कथत ठीक तहीं है क्योंकि ये अविद्या 
संस्कार और बिज्ञान आदि केवल उत्तरोत्तर की उत्तत्ति में ही निमित्त माने गये 
हैं, समुदाय या संघात बनाने में इन्हें निमित्त कहता अनधिकार एवं अज्ञान मुलक 
चेष्टा है अत: इनसे भी समुदाय का बनना अध्तिद्ध ही रहेगा। जैसे, कोई पुरुष 
अपने से आगे आने वाली पीढ़ी में ही निमत्ति माना जा सकता है किन्तु अपने से 
पूर्व बंश परम्परा का हेतु नहीं कहा जा सकता, उसी प्रकार उक्त वार्ता को समझना 
चाहिये । 


जुमुक्ष सुखेन : प्रभों ! अविद्या, संस्कार और विज्ञान आदि को उत्तरोत्तर 
की उत्पत्ति में नि्ित्त मानता संगत है ? 
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वेदध्यासजी :. उत्तरोत्पादे च पूर्वनिरोधात्‌ ॥२२२०॥ 


व्याख्या ; उत्तर (वाद) में होने वाली भावोत्पत्ति काल में, बौद्ध मत से 
पहले क्षण में रहने वाले कारण का विनाश हो जाता हैं इसलिये अविद्या, संस्कार, 
विज्ञान आदि उत्तरीत्तर भावों की उत्तत्ति में कारण नहीं हो सकते । घट-पट में 
अत्यक्ष देखा जाता हैं कि कारण स्वरूप मृत्तिका और सुत्र अपने कार्य के साथ 
सदा रहते हैं, तभी उत्तमें का्य-कारण की सिद्धि पायी जाती है, किन्‍्तु बौद्ध मत 
में समस्त वस्तुओं का विनाश प्रत्येक क्षण में माना गया है इसलिये जिस क्षण में 
कार्य प्रकट होगा, उसी क्षण कारण का नाश हो जाने से, कारण-कार्य की सिद्धि न 
होगी, अस्तु, अविद्या जादि उत्तरोत्तर भावों की उत्पत्ति के कारण नहीं हो सकते; 
जैसे, बालू का बाँध बनाते समय जो बालू वरत॑मान में छोड़ते हैं, उससे पहले भूत- 
काल में छोड़ी हुई बालू तदी के वेग से बह जाती है इसलिये वह्‌ बालू पुल बनाने 
में कारण नहीं सिद्ध की जा सकती । 


सुमुक्ष, सुल्ेन : प्रभो ! पूर्व पक्षी यदि कहे कि कारण के न रहने पर भी, 
कार्य की उपत्ति मान लें, तो क्या विरोध है ? 


वेदव्यासजी : असत्ति प्रतिज्ञोपरोधों योगपच्यमन्थथा ॥२।२।२१॥ 


व्याख्या : बौद्ध शास्त्र में चार कारणों से विज्ञान की उत्पत्ति स्वीकार की 
गई है, प्रथम अधिपति प्रत्यय, दुसरा सहकारि प्रत्यय, तीसरा समनन्‍्तर प्रत्यय, 
चौथा आलम्बत प्रत्यय । ये क्रम से इन्द्रिय, प्रकाश, मनोयोग और विषय के 
पर्याय हैं, इन चारों कारणों की विद्यमातता से ही विज्ञान की उत्पत्ति होती है, 
यह बौद्ध प्रतिज्ञा है, अतः बिता क/रण के ही कार्य का उत्पन्न होता मान लिया 
जाय तो उतेकी की हुई उक्त प्रतिशा भंग होगी और यदि ऐसा नहीं मानते तो 
कारण -कार्य दोतों की सत्ता एक काल में मानती पड़ेगी इसलिये बौद्ध मत किसी 
प्रकार से न तो उपादेय है और त निर्दोष है, जैसे वैश्या का पुत्र किससे और कैसे 
उत्पन्न हुआ, निश्चय न होने से न उपादेय है और न निर्दोष है, वैसे: हीं उत्त 
वार्ता को समझो । 


मुसुक्ष मुखेन : बौद्ध शास्त्र में कहे हुये प्रतिसंड्या निरोध और अप्रतिसंख्या 


हप्क्ड 


विरोध का निराकरण करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी :  प्रतिसंख्याप्रतिसंख्यानिरोधाप्राप्तिरविच्छेदात्‌ 
॥शरशर। 


व्याख्या : प्रतिसंख्यानिरोध और अप्रतिसंख्यानिरोध की सिद्धि कदापि नहीं 
हो सकती क्योंकि प्रवाह का विच्छेद असंभव है। बौद्ध शास्त्र में जो सहेतुक बुद्धि 
पूरक विनाश है, उसको प्रतिसंख्या निरोध कहते हैं,जो पूर्णत्तान जनित आत्यान्तिक 
प्रलय का वांचक है और दूसरा जो स्वभावत: बिना बुद्धि विमर्ण के, बिना कारण 
विनाश: होता है, उसे अप्रतिसंख्या निरोध कहते हैं, यह स्वाभाविक. प्रलय का 
बोधक है। ये दोनों प्रकार के निरोध अर्थात्‌ किसी वस्तु का न रहना उन्हीं के 
मत से स्वंथा असिद्ध है क्योंकि बौद्ध समस्त पदार्थों को, प्रतिक्षण विनाशशील भी 
मानते हैं और साथ ही असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति भी प्रतिक्षण स्वीकार करते हैं, 
अस्तु, इस मान्यता के अनुसार एक वस्तु का विनाश और दूसरे के उत्पत्ति क्रम 
की परम्परा प्रतिक्षण चलती ही रहेगी, उसके बन्द होने का कोई भी कारण उनके 
मत में नहीं पाया जाता इसलिये दोनों प्रकारों के निरोधों की सिद्धि स्वंथा असं- 
भव है, जैसे कोई महान राक्षस विस्तृत मुख, कान नाक वाला हो और प्रतिक्षण 
बह जीवों को सीधे मुख में डालता जाय और जीव नाक-कान से निकलते जाँय 
तो प्रतिक्षण चलते बाली इस क्रिया से जींबों का सर्वताश संभव नहीं हो सकता, 
वैसे ही उक्त वार्ता है । 


सुमुक्ष मुखेन : मुने ! बौद्ध मत यह मानता है कि सब पदार्थ क्षणिक और 
असत्य हैं किन्तु भ्रान्ति रूप अविद्या से सत्य और अक्षणिक प्रतीत हो रहे हैं, अस्तु 
ज्ञान के द्वारा अविद्या का अभाव होने से, सबका अभाव हो जाता है, इस प्रकार 
बुद्धिज्ञान से निरोध की सिद्धि हो जाती है। 


वेबव्यासजी : उभयथा च दोषात्‌ ॥२४२२३॥ 

व्याख्या : यदि यह मानें कि भ्रान्ति रूप से भासने बाला यह जगत, पूर्ग 
ज्ञान के द्वारा अविद्या का अभाव हो जाने, पर उसी के साथ-साथ वष्ट हो जाता 
है, तब तो बौद्ध शास्त्र में जो अकारंण अपने आप विनाश अर्थात्‌ सब वस्तुओं का 


अंभाव माला गया है, बहु अभ्रतिसंख्या निरोध अपने सम्मुख विरोध कौ खड़ा हुआ 
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देखेगा और यदि यह स्वीकार किया जाय कि श्रान्ति से भासित होने वाला यह 
दृश्य, बिना पुर्णशान के अपने आप नष्ट हो जायगा तब ज्ञान और उसके साधन 
की शिक्षा व्यर्थ माननी पड़ेगी । इस प्रकार से बौद्ध मत किसी तरह से युक्ति 
संगत नहीं है; अस्तु, अमान्‍्य है क्योंकि उसमें दोनों प्रकार से दोष आता है, जैसे 
किसी के कहने से किसी व्यक्ति को ब्राह्मण माने तो ब्राह्मण के एक लक्षण उसमें 
नहीं पाये जाते; अगर ब्राह्मण न मने तो उसे ब्राह्मण मानने का जो अनुशासन 
है वह व्यर्थ होगा, इस प्रकार से दोनों दशायें दोषों से युक्त हैं, वैसे ही उक्त 
मान्यता है । 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! बौद्ध लोग कहा करते हैं कि आकाश, आवरण का 
अभाव मात्र होने से, कोई पदार्थ व तत्व नहीं है, अत: इसका निराकरण करने 
की कृपा हो । 


बेदव्यासजी : आकाशे चाविशेषात्‌ ॥२२२४॥ 


व्याख्या ; जैसे पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु, भाव पदार्थ दृष्टिगोचर होते 
हैं, उसी प्रकार आकाश भी पांचवां भाव पदार्थ है और मानना चाहिये कि पृथ्वी, 
जल, अग्नि और वायु क्रमश: गन्ध, रस, तेज और स्पर्श के आश्रय जिस प्रकार 
माने जाते हैं, उसी प्रकार शब्द का आश्रय आकाश है, यदि आकाश न हों, तो 
“शब्द! सुताई ही त पड़ेगा किन्तु शब्द श्रवण में सुनाई देता है इसलिये आकाश 
अवश्य है और भी विचार करें कि यदि आकाश न हो, तो प्रत्येक भौतिक पदार्थों 
का आधोर और आश्रय कौन होगा ? पृथ्वी आदि चारों भूत का आधार आकाश 
ही है, जागतिक वन, प्रवंत नदी, मकान, वाहन आदि वस्तुयें अवकाश के बिना 
कहाँ रखी जा सकती हैं ? अतः आकाश है और उक्त पदार्थ आकाश ही में स्थित 
हैं । आकाश में विचरन करने से पक्षी, खग, विहंंग, खेचर आदि नाम से जाना 
जाता है । “आत्मन्‌ आकाश: सम्भूतः” (तै०्उप० २॥१ ) में कहा गया है कि 
परमात्मा से आकाश की उत्तत्ति होती है, इसलिये युक्ति तथा श्रुति वाकयों 
से आकाश की सत्ता सिद्ध है और आकाश की अभाव मान्यता किसी प्रकार सिद्ध न 
हो सकने के कारण बौद़ों का कहना अमान्य और व्यर्थ है, जैसे पत्थर 
का एक ठोस घतींभूत शिलाखंड है, उसमें कोई कहे कि. हमारी एक पेही 
उस चट्टान के भीतर रख दो, अब सोचो; वह्‌ पेटी बिना अवकाश की 
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शिला में क्या रखी जा सकती है ? नहीं, अतः जब एक पेटी बित्ता अवकाश के 
नहीं स्थित की जा सकती तो पबंत, वन. समुद्र जैसे पदार्थ ब्रिना अवकाश 
(आकाश ) के स्थिति पा सकते हैं, किन्तु स्थित हैं इसलिये अवश्य अवकाश 
(आकाश ) की सत्ता सनातन है, यदि आकाश न हो तो बौद्धीं के आश्रम व स्वयं 
बौंद्ध लोगों की स्थिति के लिये कोई आश्रय व आधार न होगा, अस्तु, इनका 
कथन भ्रममूलक है । 


भुमुक्ष, सुखेन : प्रभों ! बौद्ध लोग आत्मा को अनित्य और क्षणिक वस्तु 
माँनते हैं, कृपा कर इसका निराकरण करें । 


वेदब्यासजी : अनुस्घृतेश्च ॥२३२१२५॥ 


व्याख्या : पहले किये हुये कर्मों या अनुभवों का बार-बार स्मरण होने से 
अनुभव करने वाला आत्मा क्षणिक नहीं है। प्रत्येक मनुष्यों का स्वयं अनुभव है 
कि बालकपन से लेकर अब तक के किये हुये कर्मों व उनके भोगों का स्मरण बार- 
बार हुआ करता है। यदि आत्मा क्षणिक होता, तो अब तक देह में असंख्य आत्मा 
का होना सिद्ध होता और यह बार-बार स्मरण न करता कि मैने बालकपन में 
ऐसा किया, ऐसा दुख पाया ऐसा सुख पाया क्‍योंकि प्रतिक्षण में जब आत्मा विनष्ट 
होता और दूसरे क्षण में दूसरा होता, तंब दूसरा, प्रथम के किये हुये अनुभवों को 
अपना अनुभव मानकर कैसे स्मरण करता अर्थात्‌ न करता परल्तु ऐसा नहीं होता 
यदि शरीर सौ वर्ष का है तब भी देह-सम्बन्धी सभी क्रियां-कलापों और सुख-दुखों 
का स्मरण बार-बार (बालकपने से लेकर अब तक का स्मरण) करता हैं, इससे 
सिद्ध होता है. कि आत्मा नित्य, अजर और अमर है इसलिये बौद्धों का क्षणिक 
बाद संवंधा असंभव और अनुभवहीन तथा अविचारित है, जैसे एक कन्या ने 
विवाह के पश्चात्‌ दस पुत्रों और पांच पुत्रियों को जन्म दिया । लड़कों-लड़कियों 
का विवाह भी उसने संविधान कर दिया, सब संतानें अपना-अपना कार्य जब 
संभाल लिये तब वह अपने पति के साथ भजन करने के लिये, बन चली गई फिर 
भी वहाँ उसे अपने विवाह से लेकर, पुत्र-पुर्तियों की गाथायें बार-बार याद आती 
हैं, अगर आत्मा बदल गया, होता तो देह भी बदज्नः जाती और पूर्व छृत्यों को 
अपसा कृत्य, मानकर वह स्त्री स्मरण न करती, इससे सिद्ध है कि आत्मा नित्य 
और अविनाशी है. । 
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मुमरुकषु मुखेन : प्रभो ! बौद्धों का कथन है कि जभाव से ही भाव की उत्पत्ति 
द्वोती है, जैसे, बोया हुआ बीज स्वयं नष्ट होकर ही बंकुर उत्पन्न करता है, उसी 
प्रकार कारण स्थयं को मिटाकर ही कार्य की उत्पत्ति करता है अतएवं उनके इस 
मान्‍्यना का निराकरण करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : नासतो<दुष्टत्वात्‌ ॥२२३२६॥ 


व्याख्या : असत से कार्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती क्योंकि ऐसे दृष्ट 
प्रमाण की प्राप्ति नही पायी जाती । 'नहीं' से 'है' की उत्पत्ति नहीं हो सकती, 
जैसे, खरगोश के सींग से श्ृंग भस्म नहीं वत सकता, आकाश के पुष्पों से इत्र 
नहीं बनाया जा सकता, बन्ध्या का पुत्र किसी को मार नहीं सकता क्‍योंकि ये सब 
असत्‌ हैं। इनके विपरीत जो मिट्टी, रुई, सोना आदि सत्‌ पदाये हैं, उनसे घट- 
पट और अलंकार रूप कार्यों की उत्पत्ति प्रत्यक्ष देखी जाती है, इससे सिद्ध है कि 
जो बिना हुये बाणी मात्र से कहा जाता है तथा जिसकी स्थिति बिना हुये आकाश 
नीलिमा की तरह श्रान्ति रूप दिखाई दे रही है, उस असत से कार्य की उत्पत्ति 
होना सर्वंधा असंभव और अशकय है। बीजादि का दृष्टान्त उनके अनुकूल नहीं है 
क्योंकि बीज और दूध का अभाव नहीं होता अपितु रूपान्तर परिणाम होता है 
इसलिये जगत का कारण सत है, जिसका अभाव कभी नहीं होता, वह सर्वथा सत्य 
है, अस्तु, बौद्धों की मान्यता असंगत और अनगंल है । 


भुमुक्ष, मुखेन : भगवन्‌ ! बौद्धों की जो यह मान्यता है कि बिना चेतन 
की प्रेरणा व शक्ति से, क्षणिक पदार्थों से अपने आप कार्य की उत्पत्ति होती है, 
उसका निराकरण किसी युक्ति से करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : उदासीनानामपि चैवं सिद्धि: ॥२२२७ा 


व्याख्या : यदि किसी नित्य चेतन की शक्ति व प्रेरणा के बिना क्षणिक 
पदार्थों के समुदाय से, अपने आप कार्य की उत्पत्ति रूप सिद्धि दृष्टगोचर होते 
लगती है, तब तो उदासीन पुरुषों के कार्थ, बिना उनकी चेष्टा व कार्य-सिद्धि की 
बिना इच्छा से, पदार्थीय शक्ति के द्वारा अपने आप सिद्ध हो जाने चाहिये किन्तु 
लोक में ऐसा कार्य किसी से कभी देखा नहीं गया इसलिये यही सिद्ध होता है कि 
बौद्धों की यह मान्यता सीमीचीन (निर्दोष) नहीं है, मनमानी फिरें सिर की उपज 
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है। बौद्धों की यह मान्यता सिद्ध होती तो अपने आप पदार्थ परमाणुओं के एकत्री- 
करण से ही मनुष्य उत्पन्न हो जाते, अन्न, वस्त्र, मकान, वाहन, पलंग तैयार हो 
जाते, चावल, दाल, रोटी, हलुआ, पूड़ी, पकौड़ी, मालपुआ तस्मई के लिये कोई 
प्रयत्न नहीं करना पड़ता, बिना किसी के बनाये ही बन जाते । खेती, चाकरी 
वाणिज, भिक्षा आदि बिना किये सब ठीक रहता तथा उदासीन और आलसियों 
को तो अधिक ही आनन्द आता किन्तु ऐसा नहीं होता । न जाने बौद्ध भाईयों ने 
यह वार्ता किस खोपड़ी से निकाली है । 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! वैभाषिक बौद्ध तथा सौत्नान्तिक बौद्ध का क्षणिक 
वाद तो निरस्त हो गया किन्तु तीसरे विज्ञानवादी (योगाचार) बौद्ध का जो यह 
कथन है कि प्रत्यक्ष प्रतीत होने वाला पदाय॑ं वास्तव में कुछ नहीं हैं, स्वप्नवत 
बुद्धि की कल्पना मात्र हैं, अत: इसका निराकरण करने की क्रपा हो । 


वेदव्यासजी : नाभाव उपलब्धे: ॥२।२।२८॥। 


व्याख्यां : प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय बनने वाले वाह्म पदार्थ मिथ्या नहीं हैं । 
बे कारण और कार्य रूप में (दोनों स्थितियों में) सर्बदा सिद्ध हैं इसलिये उनकी 
प्रत्यक्ष उपलब्धि सबको होती है यदि वे प्रत्यक्ष पदार्थ स्वरप्नगत्‌ पदार्थों की भाँति 
तथा आकाश में दिखाई देने वाली नीलिमा आदि के समान सबंथा असत्य होते तो 
उनकी उपलब्धि, उसी प्रकार न होती जैसे स्वप्न के दृश्य पदार्थों की, इसलिये 
योगाचार-बौद्धों की उक्त मान्यता मनमानी है, वेद-विहीन होने से स्वतन्त्र स्त्री के 
समान है । 


मुमुक्ष्‌ मुखेन : मुने ! विज्ञान वादी बौद्धों का कबन है कि उपलब्धि मात्र 
से दृश्य पदार्थों की सत्ता सिद्ध नहीं हो सकती जैसे स्वप्न के व जादूगर के पदार्थों 
की उपलब्धि तो होती है किन्तु वे सत्ताहीन मिथ्या होते हैं । 


वेदव्यासजी : वंधर्म्याच्च न स्वप्नादिवत्‌ ॥२२।२६)॥ 


व्याख्या : स्वप्न में दीखने वाली वस्तुयें वही होती हैं जो पहले की प्रत्यक्ष 
देखी और सुनी तथा व्यवहार में लाई हुई होती हैं, स्वप्नान्त में उनकी उपलब्धि 
नहीं होती किन्तु एक का देखा हुआ स्वप्न-दृश्य, दूसरे को नहीं दिखाई देता । 
बाजीगर के खेल में भी दृश्य वस्तु्यें अल्प समय के बाद उपलब्ध नहीं होतीं, इसी 


हक 


प्रकार मर भूमि में जल, सीप में रजत का आभास होता है परन्तु उनकी उपलब्धि 
नहीं होती । इसके विपरीत जाग्रत समय में एक दो दिखाई देने वाली वस्तुयें सभी 
आँख वालों को एक ही साथ दिखाई देती हैं। यह उपलब्धि जाग्रत जीवन का 
निर्वाह करने वाली तथा सबको अपना सत्य अनुभव कराने बाली होती है, काला- 
स्तर में भी उसकी उपलब्धि होती है, एक आकार नष्ट हो जाने पर भी, दूसरे 
आकार में उसकी सत्ता बनी रहती है जैसे, स्वर्णालद्धार है, उसे तोड़ देने पर भी 
स्वर्ण की सत्ता स्थित रहेगी, रूप में चाहे कितने भी परिणाम होते जांय, इस 
प्रकार स्वप्नगत पदार्थों एवं ध्रांति से प्रतीत होने वाले पदार्थों के धर्मों में तथा 
जाग्रत अवस्था में प्रत्यक्ष अनुभव में आने वाले सत पदार्थों, के धर्मों में अन्धकार 
ओर प्रकाश के समान बहुत अन्तर है इसलिये स्वप्नादि दृष्टान्त के व्यर्थ बल पर 
विज्ञान वादी का यह कहना असंगत है कि उपलब्धि मात्त.से पदार्थों की सत्ता सिद्ध 
नहीं होती जैसे, कोई राजा जो सवंभावेन राज्योचित धन, बल, मित्र, मन्‍्त्री आदि 
बैभवों से युक्त है_ तथा प्रजा का रंजन करता हुआ सब प्रकार से सुखी है अगर 
स्वप्न में वह अपने को राज्यहीन, भिक्षा वृत्ति से निर्वाह करने वाला तथा जगत 
पद-दलित देखे तो क्या जाग्रत और स्वप्नावस्था के कार्यों व धर्म में दोष नहीं है, 
अवश्यमेव है, इसलिये जाग्रत अवस्था में उपलब्ध होने वाले पदार्थ, स्वप्तावस्था के 
दृश्य पदार्थों की तरह मिथ्या नहीं है । 


मुमुक्ष, सुखेन : ब्रह्मवें ! विज्ञान वादी का कथन है कि बाह्य वस्तुयें न होने 
पर भी, पूर्व संस्कार के कारण बुद्धि के शीशे पर, उन विचित्न-विचित्र वस्तुओं के 
प्रतिबिम्ब की झलक उपलब्ध होना संभव है । 


वेदव्यासजी : न भावोडनुपलब्धे ॥२।२३०॥ 


व्याख्या : जिस वस्तु का साक्षात्‌ दर्शन, स्पर्ण, श्रवण और अनुभव पहले 
उपलब्ध हो चुका है, उसी के संस्कार चित्त के कोष में जमा होते हैं और वे ही 
समय-समय पर वासना रूप से स्फुरित होते हैं, जैसे सिनेमा की रील में जो चित्र 
चित्रित होते हैं वे ही दृष्टा के सामने दृश्य रूप में प्रत्यक्ष होते हैं अतएब पदा्यों 
की सत्ता स्वीकार न करने पर, उनकी उप्लब्धि असंभव है और पदार्थों की उप- 
लब्धि सिद्ध हुये बिता, पूर्व अनुभव के अनुसार वासना की सत्ता सिद्ध नहीं होगी 
इसलिये विज्ञान वादियों की उक्त मान्यता मानने योग्य नहीं है । बाह्य पदार्यों को 
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सत्य समझना ही न्‍्याय और युक्ति संगत है जैसे, जड़ भरत जी के पास भूग 
साक्षात्‌ और सत्य था जिसे वे लाड़-प्यार से रखे थे । आसंबित के कारण उनके 
चित्त में मृग समाया हुआ था, अस्तु, मरने के पश्चात्‌ उसी मृग-वासना के कारण 
साक्षात्‌ और सत्य मृग उन्हें होता पड़ा । पहले मृग सत्य था अगर भृग नाम का 
कोई पदार्थ न होता तो उसकी उपलब्धि न होती और बिना उपलब्धि के पूर्व 
अनुभव के अनुसार वासना की सिद्धि न होती इसलिये बाह्य पदार्थों की सत्ता, 
सत्य मानना ही युक्‍ति संगत है । 


मुसुक्ष, मुखेन : प्रभो ! प्रकारान्तर से बिना पदार्थ की सत्ता सिद्धि के 
वासना का न होना, सिद्ध करने की कृपा हो । 


बेदव्यसाजी : क्षणिकत्वाच्च ॥२३२३१॥ 


व्याख्या : वासना के आधार भूत चित्त को भी विज्ञान वादी क्षणिक मानते 
हैं तथा विचार विमर्श देने वाली बुद्धि को क्षणिक स्वीकार करते हैं इसलिये वासना 
के आधार की सत्ता ही जब अस्थिर है तब निराधार वासना का अस्तित्व किसी 
प्रकार से सिद्ध नहीं किया जा सकता जैसे, मालपुआ खाने की वासना चित्त में 
सभायी है, यह वार्ता तभी ठीक है जब चित्त की सत्ता स्वीकार करेंगे, अगर चित्त 
की सत्ता नहीं मानते तो वासवा रहेगी कहाँ, अत: वासना की सत्ता स्वयं असिद्ध हो 
जायगी इसलिये बौद्ध मत श्रान्ति पूर्ण, स्वयं और पर को भी धोखा देने वाला है । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! तो क्‍या बौद्ध मत सर्वथा अमान्य है ? 
बेदव्यासजों : सर्वथानुपपत्तेश्व ।९॥२॥३२॥ 


व्याख्या : हाँ, हाँ, चारों प्रकार के बौद्धमतानुयायियों की मान्यताओं पर 
जितना-जितना गहराई से विचार किया जाता हैं, उतता-उतना हीं दोषों का 
बाहुलय सामने आता जाता है। उनकी प्रत्येक मान्यतायें युक्तियों से खडित हो 
जाती हैं इसलिये बौद्धमत उपादेय हीन निर्थक है । जिन युक्तियों से क्षणिक वाद 
और विज्ञान वाद का खण्डनत किया गया है, उन्ही युक्तियों से माध्यमिक बौद्ध 
मतावलम्बियों का शुन्यवाद भी खण्डित हुआ समझना चाहिये जैसे, किसी वृक्ष के 
दूंठ को देखकर कोई अनुमानवादी उसे भूत कहता है, कोई मनुष्य कहंता है, कोई 


बश्व 


बस्त्र लपेटा स्तम्भ कहता है, कोई कहता है कुछ नहीं है केवल दृक भ्रम है किन्तु 
दूँढ के प्रत्यक्ष द्रष्टा ने कहा कि तुम चारों की बात झूँठी है, यह आम के वृक्ष का 
तन्ता खड़ा. है जिसकी ऊपरी छाल तिकाली हुईं है, हम अपनी आँखों से देखी हुई 
बात कहते हैं, अस्तु, द्रष्टा के सत्य संश्लिष्ट उत्तर से चारों की बातें निरस्त हो 
गई', एक-एक की वार्ता का खंडन क रके उन्हें समझाने की आवश्यकता नहीं हुई, 
बसे ही उक्त सूत्र के विषय को जानना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! जैनी लोग सप्तभंगी न्याय के जनुसार एक ही 
पदार्थ की सत्ता भी मानते है और असत्ता भी | अत: उनकी इस असंगत वार्ता का 
निराकरण करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : नेकस्सिन्नसम्भवात्‌ ॥२।२४३३॥ 


व्याख्या : जो एंक सत्य पदाथे है, उसमें प्रकार भेद हो तो सकते हैं. किन्तु 
परस्पर विरोधी धर्म नहीं हो सकते जैसे, आम एक सत्य पदार्थ है उसमें दशहरी, 
लंगड़ा, माल्दहा आदि नामों व आकारों तथा खट्टे, मीठे, छोटे-बड़े आदि से प्रकार 
भेद तो हो सकता है किन्तु “संभव है आम होता है और संभव है नहीं भी होता” 
इस प्रकार परस्पर विरोधी धर्म का होना सर्वंथा असंभव है। अत: जैनियों का, 
प्रत्येक वस्तु को परस्पर विरोधी धर्मों से युक्त बताना, युक्ति संगत नहीं है । 


सुमुक्ष, सुखेन : मुने ! जैनी लोग बताते हैं कि आत्मा की माप शरीर के 
बराबर है, इस विषय में प्रकाश डालने की कपा हो । 


बेदव्यासजी : एवं चात्माकात्स्न्येंम ॥२२॥३४॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार एक सत्य पदार्थ में विरोधी धर्म मानना असंगत है, 
उसी प्रकार शरीर के बरावर माप वाला कहकर आत्मा को भपूर्ण एक देशीय 
बताना युक्ति संगत नहीं है क्योंकि यदि कोई मनुष्य मरने के बाद कर्म वश कौड़े- 
मकोड़े-चीटी आदि का शरीर पाया तो मनुष्य शरीर के बराबर माप बाली आत्मा 
उक्त जीवों में कँसे भा सकेगी । इसी भाँति कमंवश उसे हाथी का बड़ां शरीर 
मिला तो वह मनुष्य, आत्मा, हाथी के बराबर केसे हो जायगी, मनुष्य का शरीर 
भी पहले छोटा होता है फिर क्रमश: बड़ा होता है तो आत्मा किस काल के शरीर 


बृश्र्‌ 


के माप वाला होता है यह प्रश्न उठतां है, कभी-कभी किसी के हांथन्पांव कट जाते 
हैं तो क्या उतनी आत्मा भी छोटी हो जाती है; इस प्रकार ऊहा पूह करने पर 
आत्मा को शरीर के बराबर माप वाला मानना सर्वंथा दोष पूर्ण प्रतीत होने से 
जैन मत भी असंगत होने के कारण अमान्य और उपादेय न होने से त्याज्य है। 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! यदि जैनी यह कहें कि आत्मा जब जैसे छोटे-बड़े 
शरीर में जाता है तब तैसे आकार का हो जाता हैं अतः हमारी मान्यता निर्दोष 
है, तो इसका निराकरण कैसे किया जायगा । 


वेदव्यासजी : न च पर्यायादप्यविरोधो विकारादिश्यः ॥२३२३५॥ 


व्यॉख्या : यदि आत्मा को शरीर के अनुसार घटने-बढ़ ने वाला मान लिया 
जाय तो भी आत्मा निर्दोष नहीं कहा जा सकता क्‍योंकि घटने-बढ़ने से निविकार 
आत्मा में विकार का आरोप हो जायगा, जो पदार्थ घटता-बढ़ता है, वह अवयव 
युक्त अनित्य तथा विकारी होता हैं किन्तु आत्मा अवयवहीन, नित्य और निविकार 
माना गया है; इस प्रकार छोटा-बड़ा होने से आत्मा में बहुत से दोष आरोपित 
हो जाते हैं अतः जैनियों की उपर्युक्त मान्यता युक्ति संगत न होते से अमान्य है 
जैसे, सूर्य छोटे-बड़े समस्त जलाशयों में एक समान परिभासित होता है, वह छोटे 
में छोटा व बड़ों में बड़ा नहीं होता वैसे ही आत्मा सर्व शरीरों में समान स्थित है 
किन्तु उस आत्मा को छोटा-बड़ा शरीर के अनुसार बताना सर्वथा अयुक्त है । 

मुमुक्ष सुखेन : प्रभो ! प्रकारान्तर से उपर्यूवत वार्ता को पुतः समझायें । 


वेदव्यासजी :. अन्त्यावस्थितेश्चो भयनित्यत्वादविशेष: 0२३२३ ६॥॥ 


व्याख्या : जैनी लोग अपने जैन शास्त्र के अनुसार यह मानते हैं कि मोक्ष 
दशा में जो जीव का परिमाण होता है, उसकी स्थिति नित्य होती है कह छोटा 
बड़ा नहीं होता अत: आदि और मध्य के माप को भी नित्य मानना पड़ेगा क्योंकि 
यदि पहले का माप अनित्य है तो अन्त का माप भी पहले के समान ही अनित्य 
होता चाहिये अर्थात्‌ जो अनित्य है, वह सदा अनित्य रहेगा और जो नित्य है, 
बह सदा एक-सा रहेगा, उसमें घटने बढ़ने का विकार न होगा इसलिये उसे आदि 
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वो भध्य में जो शरीर मिले, उसमें जीव की बराबर माप मानना पड़ेगा, अस्तु, 
किसी प्रकार की विशेषता को स्वीकार करता असंगत मातकर तंथा पूर्वापर की 
मास्यता में विरोध की उत्पात समझकर आत्मा को प्रत्येक शरीर के प्रमाण का 
मानना सब भावेन असंगत है अतएव जैनमंत, सुनने, जातने और मानने के योग्य 
नहीं है जैसे, कोई कहे कि गंगाजी का पुल अब भी वही है जो आदि में बता था 
किन्तु पहले यह पुल बड़े विस्तार का लगता था, बीच में भी कई बार छोटा- 
बड़ा दिखाई दिया, अब अन्त में कई वर्षों से एक-सा दिखाई दे रहा है; विचार 
करें इस वार्ता की संगति क्‍या बैठती है । अरे भाई ! जब पुल वही है जो प्रथम 
बना था तो बीच सें छोठा-बड़ा कैसे हुआ ? जो सेतु अन्त में जैसा है, वह आदि 
और मध्य में भी वैसा ही रहा होगा या जो आदि में जैसा रहेगा वह पुल अन्त 
सें भी वैसे ही माप वाला रहेगा इसलिये कहने वाले की उक्त वार्ता पूर्वापर विरोध 
के कारण अमान्य ठहरेगी तदनुसार जैनियों के सिद्धान्त को भी समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! अनीश्वर वादियों के मत का तो खण्डन हो गया 
किन्तु पाशुपत मत के विषय में आपने कुछ नहीं कहा इसलिए उसकी मान्यता पर 
प्रकाश डालने की छुपा हो । 


बेदव्यास जी : पप्युरसामञ्जस्थात्‌ ॥२३२३७॥ 


व्याख्या : पाशुपत सिद्धान्त की मोक्ष साधन-सामग्रियां बड़ी भयानक, बी- 
भत्स और विचित्र हैं। जैसे, कण्ठी, रुचिका, कुण्डल, जठा, भस्म और यज्ञोपवीत 
(सूत्र का नहीं) इन छह मुद्राओं के धारण करने मात्र से पुनरागमन की निवृत्ति 
(मुक्ति) हो जाती है | यम, नियम, ध्यान, धारणा व इष्ट-सेवा की आवश्यकता 
नहीं है । हाथ में रुद्राक्ष का कंकण, भस्तके पर जटा, मुद्रें की खोपड़ी का 
करवा, और भस्म आदि लगाने मात्र से पशुपति-मत वाले मोक्ष मानते हैं. तथा 
महेश्वर को निमित्त कारण और प्रधान (प्रकृति) को उपादान कारण मानते हैं। 
अतः पाशुपत में तत्वों की कल्पना वेद-विरुद्ध, मुक्ति के साधन बेद-विरुद्ध तथा 
जगत की उत्पत्ति भी बेंद विरुद्ध हैं इसलिये युक्ति संगत त होने तथा विरोधी 
होने से, यह मत मान्यता देने के योग्य नहीं है जैसे कोई उत्तम ब्राह्मण कुल का 
एक आदमी ब्रह्म कर्म व धर्म को त्यागकर, माँस, मदिरा, मैथुन में रत हो जाय, 
ब्रह्म वेष का अनादर कर भूतों जैसा वेब बना ले और अपनी इन्हीं कुवृत्तियों 


बृश४ं 


को मोक्ष का सांधत मानने लग जाय तथा अपने जैसा अन्य लोगों को बनाने के 
लिये पुस्तक लिखें, व्याख्यान दे तो उसकी वार्ता शिष्ट पुरुषों को अमान्य होगी 
बैसे ही पशुपति मत को समझता चाहिये । 


मुमुक्ष्‌, सुखेन : महर्थे ! पाशुपतों के निमित्त कारण वाद का निराकरण 
करने की कृपा हो । 


वेदव्यास जी : सम्बन्धानुपपत्तेश्च ॥२।२।३८॥ 


व्याख्या : पाशुवतों की मान्यता के अनुसार ईश्वर निमित्त कारण है और 
प्रधान, जगत का उपादान कारण है। अब विचार करे कि कुंभकार मिट्टी के बत॑न 
बनाने में निमित्त कारण है, अस्तु, बर्तन के उपादान कारण के साथ अपना संयोग 
सम्बन्ध स्थापित करता है, तब बत॑न बन पाते हैं किन्तु ईश्वर अवयव रहित 
निराकार है अत: सावयव कुंभकार की भाँति प्रधान (जड़ प्रकृति) से अपना 
संयोग सम्बन्ध नहीं कर सकता इसलिये उससे जगत की रचना भी नहीं हो सकेगी 
जैसे, लंगड़े हाथ, पैर विहीन, मूक तथा अन्धा कुंभकार मिट्टी से अपना न संयोग 
सम्बन्ध स्थापित कर सकता और न बिना संयोग बरतंन बना सकता; तदनुसार 
पाशुपतों की वार्ता न वेद से सिद्ध होती और न तक॑ से, अतः यह मत स्वंथा 
अमान्य है । 


मुमुक्ष, मुखेन : क्या पाशुपत में कोई अन्य अनुपपत्ति भी है ? 
बेदव्यासजी : अधिष्ठानानुपपतेश्च ॥२१२१३ ६ 


व्यख्या : पाशुपतों की मान्यता के अनुसार निमित्त कारण ईश्वर है और 
उपादान कारण 'प्रधान' है अतएव जैसे कुंभकार मिट्टी का अधिष्ठाता होकर, घट 
आदि का निर्माण करता है, उसी प्रकार ईश्वर को भी प्रधान का अधिष्ठाता बन- 
कर जगत कार्य करना चाहिये किन्तु ईश्वर -कुंभकार की भाँति अवयब युक्त वहीं 
है इसलिये निराक्ार ईश्वर अधिष्ठान कैसे हो सकता है तथा प्रधान भी मिट्टी की 
तरह साकार नहीं है अतः वह भी ईश्वर का अधिष्ठेय कैसे हो सकता है इसलिये 
ईश्वर को निमित्त कारण मानने वाला वेद-विरुद्ध पाशुपत मत असंगत और 
अमान्य है । 


वश 


.मुसुक्ष्‌ सुखेन : सुने ! यदि पशुषति मत वाले ईश्वर कौ देह और इन्द्रियों 
से युक्त मान लें, तब उत्तकी मान्यता ठीक रहेगी क्या ? 


वेदव्यासजी : करणवच्चेन्न भोगादिश्यः ॥२१२१४०७ 


व्याख्या : यदि कुंभकार की तरह जगत कार्य करने के लिये सर्वकरणों से 
युक्त कलेवर धारण कर लेना, ईश्वर को भी स्वीकार कर लिया जाय तो भी 
असंगत है क्योंकि शरीरधारी होने के कारण संसारी जीवों की भाँति, उसे भी 
कम-फलों के भोगने का प्रसंग वा दोष उपस्थित हों जायगा, जिससे ईश्वर की 
ईश्वरता भी सिद्ध नहीं होगी इसलिए वेद वॉक्यों के अनुसार बिना उपादान 
कारण स्वीकार किए केवल निर्मित्त कारण ईश्वर को मानना युक्ति संगत नहीं 
है जैसे, राजा किसी काये सिद्धि के लिये भिखारी का वेष बनाकर “भिक्षां देहि 
घर-घर जाकर कहने लगे तो निश्चय है कि उसे भी साधारण भिखारियों की 
भाँति भोजन व मान-अपमान भोगने पड़ेंगे तथा उस समय वह राजा भी नहीं कहा 
जा सकता; ठीक ईश्वर के विषय में कही हुईं उपर्युक्ति इसी दृष्टाल्त की भाँति 
समझना चाहिये । 

मुमुक्ष, सुखेन : प्रभो ! इंष्वर को सावयवी मानने पर पाशुपत में क्या 
अस्य दोषों के आने की भी संभावता हैं ? 
बेदव्यासजी : अन्तवत्त्वससर्वज्ञता बा ॥२३२॥४१॥ 

व्याख्या : पाशुपत की मान्यतानुसार ईश्वर अनन्त और सर्वज्ञ है तथा 

प्रकृति और जीव, दोनों ये भी अनन्त हैं, अस्तु, उनके प्रतिपक्ष में यह प्रश्न उठाया 
जा सकता है कि पाशुपत, का माना हुआ ईश्वर, जीवों की संख्या तथा वे किस- 
किस प्रकार के हैं तथा प्रधान का स्वरूप क्या है, कैसा होता है ? इसके उत्तर में 
वे यदि यह कहते हैं कि हमारा ईश्वर सब कुछ जानने वाला है, तब तो संख्या में 
आ जाने वाले प्राणी व पदार्थों को, अनन्त मानना व कहना युक्त न होगा, यदि वे 
यह कहें कि यह सब ईश्वर नहीं जावता तो उनका ईश्वर सर्वज्ञ न माना जायगा 
इसलिये ईश्वर, जीवात्मा और प्रकृति को सान्‍्त मानता उपयुक्त होगा; या तो 
ईश्वर को अल्पज्ञ स्वीकार करना पड़ेगा; इस प्रकार पाशुपत सिद्धान्त दोष युक्त 
एवं श्रुति विरोधक होने के कारण अमान्य है। एक व्यक्ति से किसी मे पूछा कि 
तुम्हारे गाँव में जितने आदमी हैं, उन सबको जातते हो क्या ? प्रश्तकर्ता की 
बात को सुनकर उसने कहा, अरे भाई ! हम अपने गाँव के मनुष्य क्या, पशुओं 


१४६ 


को भी जानते हैं, तब पूछने वाले व्यक्ति ने कहा कि बताओ अमुक-अमुक कौ 
जानते हो ? उन लोगों के घर किधर हैं ? गाँव के तथा उनकी उम्र व वेषभूषा 
कैसी है । तब वह उत्तर न दे सका | अतः सर्वज्ञ सिद्ध न होकर वह अल्पंज्ञ सिद्ध 
हुआ। इसी प्रकार किसी वस्तु को असंख्य कह कर अंँग्रुलियों से गिनकर, उनकी 
संख्या बताये तो वह वस्तु असंख्य सिद्ध न होगी। यही दृष्ठान्त उक्त सूत्र के अर्थे 
को प्रकट करता है । 


विशेष : जो व्यक्ति श्रुति सिद्धान्त के अनुयायी हैं, उनको कोई वेद वाक्य 
व ततू सम्बन्धी प्रश्न, युकतियों व दृष्टान्तों तथा तर्कों से सिद्ध करने की आवश्यता 
नहीं पड़ती क्योंकि वे बेद वाणी को साक्षात्‌ अनुभवीय प्रमाण मानते हैं, वे लोग 
ईश्वर को सर्व समर्थ अर्थात्‌ अचिस्त्य शक्ति सम्पन्न जानकर, जगत का उपादान 
और निमित्त कारण परब्रह्म परमेश्वर को स्वीकार करने में कोई तक मन में 
उप्पन्न नहीं करते । वेद वाणी को निश्चात्ति सत्य मानने से उन्हें कोई भी युक्ति 
मूल्यवान नहीं प्रतीत होती किन्तु बेद-विरोधी जितने भी मत हैं, वे सब उनके 
बौद्धिक तर्क की नींव पर ही स्थित हैं इसलिये ये सब अपनी बात तके से सिद्ध 
किया करते हैं, परन्तु तके की कोई प्रतिष्ठा न होने से ताकिकों को प्रापणीय वस्तु का 
पाता कौन कहे, ज्ञान भी नहीं हो पाता, असत्य से सत्य हाथ में नहीं लगता तथा 
सत्य की आँच से असत्य का सव॑नाश हो जाता है अतः उपर्युक्त जितने बाद हैं न 
बेद से सिद्ध होते न तर्क से, इसलिये सवंथा अमान्य तथा उपादेय न होने से त्याज्य 
हैं । 

मुमुक्ष मुखेन : प्रभो ! पूर्व पक्षी तक करते हैं कि भागवत व पाज्चरात्र 
में जगत उत्पत्ति की प्रक्रिया के अनुसार परम कारण परकब्रह्म परमात्मा स्वरूप 
“ासुदेव' से संकर्षण नामक जीव की उत्पत्ति हुई, जीव से प्रद्यम्त स्वरूप मन 
होता है और प्रद्मुम्त रूपी मन से अनिरूद्ध नामक अहंकार होता है, क्‍या वे इस 
प्रकार का तक उठा कर निरुत्तर नहीं होते ? 


बेदव्यासजी : उत्पत्त्यसम्भवात्‌ ॥ २।२१४२॥। 


व्याख्या : छिद्रान्वेषी का काम छिद्र ढूँढ़ना, ताकिकों का काम तक करना 
हैं अतः वे चुप कैसे रहें । पूर्व पक्षी का कहना है कि परब्रह्म परमात्मा पुरुषोत्तम 


प्‌ 


भगवान वांसुदेव ही जगत के निमित्त व उपादान कारण हैं, यह वार्ता वेद वाणी 
के अनुसार ठीक है किन्तु वासुदेव से संकर्षण नामक जीव की उत्पत्ति हुई, यह 
कथन वेद विरुद्ध मालुम होता है क्योंकि कठोपनिषद (१।२॥१५) में जीव को 
जुन्म-मरण से रहित नित्य और अविनाशी कहा है, जो वस्तु उत्पन्न हीती हैं, वह्‌ 
अवश्य ही मृतभाव को प्राप्त होती है अत: जीव की उत्पत्ति न मानता ही उचित 
है। यदि जीव का जन्म-मरण मान लिया जाय तो वेद बाणित जीव की बद्ध मुक्त 
अवस्था तथा आवागमन से रहित होकर, ब्रह्म-प्राप्ति के साधन व्यर्थ हो जाँयगे 
इसलिये जीव की उत्पत्ति मानना उचित नहीं है । 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! पूर्व पक्षी क्या और शंका करते हैं ? 
वेदव्यासजी : न च कतुं: करणम्‌ ॥२१२१४३॥ 


व्याज्यां : उनकी दूसरी विरोध वार्ता यह है कि वासुदेव से जैसे संकर्षण 
नामक जीव की उत्पत्ति असंभव है वैसे ही प्रद्युम्त नामक, मनस्तत्व की उत्पत्ति, 
संकर्षण कहे जाने वाले चेतन जीवांत्मा से संभव नहीं हों सकती तथा उससे 
अनिरुद्ध नामक गहंकार तत्व की उत्पत्ति असंभव है क्‍योंकि जीवात्मा चेतन कर्ता 
है और मन करण है अतएव कर्ता से करण की उत्पत्ति सबंथा असंभव है । 


मुमुक्ष, छुखेन : भुने ! दो सूत्रों में कही गई विरोध वार्ताओं का निराकरण 
करने की क्ृपा हो । 


बेदव्यासजी : विज्ञानादिभाबे वा तद्प्रतिषेधः ॥२२४४॥७ 


व्याख्या : पाञ्चरात्न शास्त्र व भागवत पुराण में जीव की उत्पत्ति व कर्ता 
से करण की उत्पत्ति नहीं कही गई है। संकर्षण को जीव तत्व का अध्विष्ठाता 
तथा प्रश्नुम्त को मनस्तत्व का, अनिरुद्ध को अहंकार तत्व का अध्विष्ठाता बताया 
गया है, ये सब वासुदेव भगवान के अज्भ रूप में कहे गये हैं जैसे संकर्षण को 
भगवान का प्राण, प्रद्यम्त को मन और अनिरुद्ध को अहंकार बताया गया है, जो 
वसुदेव से पृथक सिद्ध नहीं किये जा सकते अतः जहाँ उनके उत्पत्ति. का कथन है, 
वहाँ उनके अंशों का वर्णन है जैसे, परब्रह्म परमात्मा भक्तों के लिबे अवतार लेते 


बृशंद 


हैं, वैसे ही उनके अंश, कला आदि का भी अवतार होना, आगम, इतिहास और 
पुराणों में आता ही है, श्रुति के भी प्रमाण एक नहीं बहुत मिलते हैं । 'अजायमानों 
बहुधा विजायते' यजु० (३१/१६) श्रीराम, कृष्ण, नसिह, वामन, वाराह, मत्स्य, 
कूर्म आदि अवतारों के प्रमाण भी वेद में पाये जाते हैं। संकषंण॑ आदि अंशा- 
बतारों में भी श्री, यश, ज्ञान, वैराग्य, तेज, वल ये वासुदेव भगवान के 
समान' ही पाये जाते हैं अत: सकर्षणादि सत भगवान वासुदेव से भिन्न नहीं 
हैं, इसलिये भगवान वासुदेव का व्यूहों के रूप॑ में प्रकट होना वेद-विरुद्ध नहीं 
है । भक्तों की भावना के अनुसार विविध रूपों में प्रकट होना भगवान के अचिन्त्य 
शक्ति के वैभव का द्योतक है। भगवान सगुण रूप से चंतुर्व्यूहादि विश्रह तथा 
घराधाम में विभवादि अवतार न लें तो सारी श्रुति मर्यादायें लुप्त सी हो जायेंगी 
इसलिये परब्रह्म परमात्मा का अवतार, जब-तब वेद धर्म की स्थिति के लिये, दुष्ठों 
तथा ताकिकों के दमन के लिये और वेदानुगामी अपने अनुयायियों को सुख देने 
के लिये होता रहता है, अस्तु, पूर्व पक्षियों की वार्ता का खण्डन उसी प्रकार हो 
जाता है जैसे, जगत में सत्य और प्रत्यक्ष वस्तु का अभाव कोई कहे तो उस हठ- 
धर्मी का असंत्य कथन कितनी देर टिक सकता है। सत्य सनातन है, सदा 


रहेगा । 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! पाड्चरात्र आगम, सर्वथा श्रुति सिद्धान्त के अनुकूल 
है, किसी अंश में वेद-विरुद्ध नहीं है, इस तथ्य को दृढ़ करने के लिये कुछ और 
कहने की क्रपा करें । 


बेदव्यासजी : विप्रतिषेधाच्च ॥२॥२॥४५॥ 


व्याख्य : पाञ्चरात्र में जीवात्मा के जन्म-मरण का निषेध तथा उसे चेतन, 
अमल, अविनाशी, अनादि और नित्य कहा गया है, इसलिये यह सिद्ध है कि उक्त 
शास्त्र का वैदिक सिद्धान्त से कोई विरोध नाम मात्र नहीं है । इस शास्त्र में जो 
यह प्रसंग आता है कि, “शाण्डिल्य ऋषि ने चारों वेदों का अध्ययन उनके अज्ों 
सहित किया किन्तु अपनी निष्ठा उनमें न पाकर, इस भक्त शास्त्र का अध्ययन 
किया” इस कथन से वेदों को हेय बताना, उनका प्रयोजन नहीं है; अपति भक्ति 
सुधा के प्यासे हृदय, वे वेद-सिन्धु को सथकर भक्ति-सुधा तिकालने में महान परि- 
श्रम का अनुभव किये तदनन्तर वेद-सित्धु से अस्य द्वारा निकाला हुआ पाञ्चरात्र 
की कनक-कलशी में स्थित, भक्ति-सुधा का पान कर के शाण्डिल्य जी का हुंदय 
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तृष्त हो गया । बताया गया है, जिससे वेद-सिन्धु से निकली हुई भक्ति-सरिता 
तथा भक्ति-शास्त्र और भक्ति के उद्गम वेद की महिमा का वर्णन सिद्ध होता है। 
छान्दो ० उप» (७।१।२-३) में नारंदजी विषयक ऐसी ही वार्ता पाई जाती है। 
श्रीनारद जी ने सनत्कुमार जी से कहा है कि, “मैंने समस्त वेद-वेदाज्भ पढ़े, 
इतिहास, पुराण पढ़े तो मुझे आत्मतत्व का अनुभव नहीं हुआ ।”” यह कथन समस्त 
श्रुति-शास्त्रों को हेय बताने के लिये नहीं है अपितु आत्मज्ञान की महत्ता निरूषित 
करने के लिये हैं। इसी प्रकार पाउचरात्र में शाण्डिल्य मुनि के बचन, भक्ति-शास्त्न 
की महत्ता प्रकट करने के लिये हैं, वेदों को हेय बताने के लिये नहीं अतः यह 
शास्त्र सर्वभावेन दोष रहित एवं वेदानुकूल है। 


तात्पर्या : इस पाद में वेद विरुद्ध सांख्य के प्रधान पाद, परमाणुवाद, 
बौद्धवाद, जैनवाद इत्यादि वादों का खण्डत करके वैदिक सिद्धान्त की नित्यता, 
सत्यता स्थापित कर जगत का उपादान और तिमित्त कारण परब्रह्म पुरुषोत्तम 
भगवान को सिद्ध किया गया है। तत्पश्चात्‌ पाज्चरात्न शास्त्र को सर्वथा वेद के 
अनुकूल बताकर, भक्ति-शास्त्र की महत्ता स्थापित की गई है, जिसे पढ़कर 
शाण्डिल्य ऋषि को भक्ति की महिमा का वर्णन करने को बाध्य होना पड़ा । 
साथ ही इस अध्याय में परब्रह्म परमात्मा वासुदेव से उनके अज्ध भूत सगुण साकार 
संकर्षण, प्रथुम्न, अनिरुद्ध का प्रकट होता कहा गया है, जिक्षसे पुरुषोत्तम भगवान 
के पर, ब्यूहे, विभव, अन्तर्यामी और अचवितार इत्यादि सभी रूपों का होना 
सूचित होता है इसलिये वेदानुयाय्ियों को परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की प्रेमा- 
भक्ति प्राप्त करना ही प्रयोजन होना चाहिये । भगवान के ताम, रूप, लीला, 
धाम में भाव भरे रत रहना, वेदान्त दर्शन के दूसरे अध्याय के दूसरे पाद का सार- 
सिद्धान्त है । 


॥श्री वेदव्यासकृत ब्रह्म सूत्रान्तगंत द्वितीय अध्याय 
का द्वितीय पाद समाप्त ॥ 


है? 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त दर्शन (ब्रह्मसूत्र) के 


द्वितीय अध्याय का तृतीय पाद 


भुमुक्ष सुखेन : मुने ! श्रूतियों में जो जगत उत्पत्ति क्रम है, उसमें कहीं 
प्रथम आकाश की और कहीं तेज की उत्पत्ति कही गई है जतः इसका तिरा- 
करण करने की कुपा हो । 


वैदव्यासजी : न वियदश्षुतेः ॥२३॥१॥ 


व्याख्या : हाँ, हाँ, शंका वादियों का कथत है कि छात्दोग्योपनिषद में 
(६।२॥१) से लेकर (६।३।४) तक जहां जगत की उत्पत्ति बताई गई है, वहां 
आकाश की उत्पत्ति का नाम नहीं आया अपितु आकाश को विभु (व्यापक) कहा गया 
गया है, वहाँ तो प्रथम-प्रथम तेज की उत्पत्ति कही गई है फिर तेज, जल और 
अन्न के संयोग से जगत की रचना बताई गई है इसलिये आकाश तित्य होते के 
कारण उत्पन्न नहीं होता, यही इस प्रसंग से सिद्ध होता है । 


मुसुक्ष मुखेन : मुने ! इसका उत्तर क्या है ? 
वेदव्यासजी : अस्ति तु ७२३२ 


व्याख्या : तैत्तरीयोपनिषद (२।१।१) में ब्रह्म अनन्त, ज्ञान स्वरूप और 
सत्य है । इस प्रकार बहा लक्षणाधिगत करा के उस्ची परबरहा परमेश्वर से आकाश 
का उत्पन्न होना कहा गया है, अस्तु, यह कहना उचित नहीं है कि वेद में आका- 
शोत्पत्ति की चर्चा नहीं है । कोई कहे कि हमने साहित्य शास्त्र का अवलोकन तो. 
किया किन्तु उसमें क,ख,ग,घ,ढः आदि वर्गों को उसमें लिखा हुआ नहीं पाया इस- 
लिये ये अक्षर गिरा मुख से निकले हुये नहीं कहे जा सकते । अरे भाई! साहित्य 
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शस्त्र नर्णमाला: के अक्षरों से ही लिखा है, तुमने मस्तिष्क को जगाकर देखा नहीं 
है, ठीक ऐसा ही कथन उपर्युक्त है । 


सुसुक्ष्‌ भुखेत : प्रभो ! इस पर पूर्व पक्षी का क्या कथन है ? 
बेदव्यासणी : गौष्यसम्भवात ॥२॥ ३१३॥। 


व्याख्या : जवयवहीन और व्यापक होने के कारण आकाश की उत्पत्ति 
होता किसी प्रंकार संभव नहीं है इसलिये तैं० उप० में कही गई आकाश की 
उत्पत्ति गोण है । इसके कहने का अभिप्राय कुछ अन्य ही होगा; इस प्रकार पूर्व 
पक्षी पुत्र: शंका उठाते हैं । 


मुसुक्षु मुखेल : मुने ! पूर्व पक्षी अपने पक्ष को दृढ़ करने के लिये कुछ और 
कहते हैं क्या ? 


बेदव्यासजी : शब्दाच्य ॥२।३।४।) 


व्याख्या : वृह० उप» (२।३।३) में 'वायुश्चान्तरिक्ष चैतदभृतम्‌' वायु 
और अन्‍्तरिक्ष अमृत बताये गये हैं, अस्तु, अमृत की उत्पत्ति संभव नहीं है | जन्म 
तो मृत्त का होता है | तै०्उप० (१॥६।२) में यह भी बताया गया है कि (आकाश 
शरीरे ब्रह्म) जिप्त प्रकार आकाश अनन्त है, उत्ती प्रकार आत्मा. को अनन्त सम- 
झना चाहिये, आकाश ब्रह्म का शरीर है इत्यादि वेद-वाक्‍्यों से यही सिद्ध होता 
है कि आकाश उत्पस्त नहीं होता । इस प्रकार ताकिकों के हृदय में तकों की १९- 
म्परा चालू रहा करती है । 


मुसुक्ष लुखेन : प्रभो ! उक्त श्रुति में जैसे आकाश की उत्पत्ति बताने वाले 
सूत्र हैं, उसी प्रकार बायु, अग्नि की उत्पत्ति बताने वाले मन्त्र वाक्‍य हैं तो पूर्व 


पक्षी आकाश की उत्पत्ति को गौण और वायु आदि की उत्पत्ति को मुख्य किसे 
आधार पर मानते हैं ? 


बेदब्यासजी : स्थाच्चेकस्थ ब्रह्मशब्दबत्‌ ॥२१३॥५॥ 
व्याद्या : मुण्डकोपतनिषद (१॥१।८) के एक ही प्रकरण में पहले यह .कहा 
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गया है कि ब्रह्म, विशातसय तप से परिवृद्धि को प्राप्त होता:है.। उससे अच्न उत्पन्न 
होता है। तदतन्तर सुण्ड०्डप० (१॥१।६) में कहा हैं कि जो सर्वज्ञ है, सबका 
ज्ञान रखने वाला है, जिसका ज्ञान मय तप-है, उससे यह ब्रह्म और नाम रूप 
तथा अन्न उत्नन्न होता है।इस प्रकरण में जैसे: प्रथम ब्रह्म शब्द मुख्य अर्थ 
में कहा गया है और पीछे वहीं ब्रह्म शब्द, गौण अथ में प्रयुक्त हुआ है वैसे ही 
किसी एक शाखा में आकाश की उत्पत्ति गौण रूप से बतायीं जा सकती है। इस 
प्रकार पूर्व पक्ष को समझने से सिद्धान्त पक्ष में अधिकतम बृढ़ता लाई जा सकती 
हैं । 


सुसक्ष सुखेन : भगवन्‌ ! पूर्व पक्षी की शंकाओं का निराकरण करने की 
कृपा हो । 
बेदव्यासजी : प्रतिज्ञाहानिरव्यतिरेकाच्छब्देश्य २३३॥६॥ 


व्याख्या : जिस एक (त्रह्म) के जानने से सम्पूर्ण जगत जाना हुआ हो 
जाता है, ऐसी प्रतिज्ञा उपनिषदों में की गई है तथा उस प्रकरण में जो कारण- 
कार्य के दृष्टान्त दिये गये हैं, उत्त सबका सिद्ध होना' तभी बन सकता है जब 
आकाश को ब्रह्म के कार्य से पृथक न मानेंगे अन्यथा असम्भ्रव है क्योंकि मिट्ठी 
और सुवर्ण के दृष्टान्त से, एक कारण के ज्ञात से उसके सभी कार्यों का ज्ञान हो 
जाना, वहाँ बताया गया है, अस्तु, आकाश को यदि ब्रम्ह का कार्य स्वीकार न 
कर, आकाश की सत्ता प्रृथक सिद्ध करेंगे तो कारण स्वरूप ब्रह्म को जान लेने पर 
भी आकाश जाता हुआ नहीं हो सकता, इससे की हुई प्रतिज्ञा की हानि होगी। 
मृष्डकोपनिषद तथा छान्‍दीग्योपनिषद में वाक्य आते हैं कि, 'यह सब ब्रह्म ही है' 
'यह सब ब्रह्म का स्वरूप है' यह सब संदेह रहित ब्रह्म ही है' क्‍योंकि उत्पत्ति, 
स्थिति और प्रलय उसी में होते है, इत्यादि वेद वाक्‍्यों से यही सिद्ध होता है कि 
आकाश ब्रह्म का ही कार्य है। जैतते यह कहा गया कि ये सव फल इसी बगीचे के 
हैं किन्तु कई प्रकार के रखे फलों में चार-छः का नाम लेकर, दौ-एक का वाम न 
लिया गया तो भी उन फलों को अन्य बगीचे का नहीं समझता चाहिये, अन्य का 
समझेंगे तो अपनी अविचारता और प्रथम कहे हुए (इसी बगीचे के सब फल हैं) 
सत्य वाक्‍्यों में असत्यता के आरोप का दोष लगेगा। साथ ही उस बगीचे को अच्छी 
तरह जान लेने पर भी, बगीचे से पृथक माने हुये तथा ताम में ने आये हुये फल 
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जाने हुये नहीं होंगे कि ये कहाँ के फल हैं. और इतका क्या नाम है, इसी प्रकार 
उक्त सूब्ाधे को समझें । 


मुमुक्ष मुलेन : मुने ! उक्त सिद्धा्त को किसी अन्य युक्ति से परिवुष्ट करने 
की कृपा करें । 


बेदव्यासजी : यावह्विकारं तु विभागों लोकवत्‌ ॥२१३१७॥ 


व्याख्या ; प्रतीति में आने वाले लौकिक व्यवहार की तरह समस्त विकारा- 
त्मक जगत परब्रह्म परमेश्वर का ही काय है जैसे मिट्टी के बहुत से खिलौने रंग- 
बिरंगे बनाये गये, किसी विक्रेता ने खरीदते वाले व्यक्ति के पूँछने पर बताया कि 
ये सब मिट्टी के बने खिलौने हैं, पीछे चार-छः खिलौनों को क्रमश: उठा-उठाकर 
बताया कि यह भी मिट्टी का है, यह भी मिट्टी का है । कूछ दो-एक खिलोंनों को 
नहीं उठाया फिर भी प्रथम कही हुई वार्ता या प्रतिज्ञा के अनुसार उन शेष 
खिलौनों को भी मिट्टी के ही समझना चाहिये | इसी प्रकार जगत को सम्पूर्णतया 
ब्रह्म का कार्य जब बत। दिया गया तो आकाशादि को उसी के भीतर समझ लेना 
चाहिये । कहीं अन्यत्र उत्पत्ति वर्णन प्रकरण में तेज जादि का नाम लेते समय 
आकाश का ताम नहीं आया तो भी आकाश को ब्रह्म का ही कार्य समझना 
सुलझे बुद्धि वालों के बुद्धि का वैशद्य है, जहां वायु और अन्तरिक्ष को अमृत कहा 
गया है, वहाँ देवताओं को अमर कहने की भाँति अन्य की अपेक्षा (अन्य तत्वों की 
अपेक्षा ) दीघकाल तक स्थित रहने के विचार से कहा गया है । 


मुमुक्षु सुखेन : मुने ! वायु भी आकाश की भांति ब्रह्म काय॑ है ? 


वेदव्यासजी :. एतेन मातरिश्वा व्याध्यात: ॥२१३१८७ 
व्याख्या ; जिन श्रुति वाक्यों एवं अन्य युक्तियों से ब्रह्म से आकाश की 
उत्पत्ति सिद्ध की गई है। उन्हीं युक्तियों तथा प्रमाणों व दृष्टास्वों से वायु की 


उत्पत्ति परब्रह्म से होना सिद्ध समझता चाहिये, उसके विबय में अलग से कुछ 
कहने की आवश्यकता नहीं है । 


मुम्ुक्षु मुखेन : मुने ! कुछ अन्य मत वाले कतिपय तत्वों को नित्य बतला- 
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कर, उनकी उत्पत्ति शीलता नहीं स्वीकार करते ।. इसका त्िराकरण करने की 
कृपा हो । 


बेदव्यासजी : असम्भवस्तु सत्ोइनुपपत्तेः ॥२३।६॥। 


व्याख्या : वेद प्रमाण को स्वीकार न करने वाले जो चाहें सो कहें, उनके 
मुख हाथ कौन रखे, जिस जड़-चेतनात्मक जगत के उपादान और निमित्त कारण 
परबरह्म पुरुषोत्तम भगवान को श्रृतियों ने स्थान-स्थान पर “सत्‌' नाम से वर्णन 
किया है। प्रलय काल में एक वही ब्रह्म (सत) शेष रहता है, अन्य' सब तत्वों की 
स्थिति अभ्रकट रूप से ब्रह्म में ही रहा करती है. पुनः उसी एक ब्रह्म से जगत की 
उत्पत्ति होती है। बुद्धि, अहंकार, काल, कर्म, गुण, स्वभाव और परमाणु आदि 
सभी तत्व, उसी परत्रह्म परमात्मा से प्रकट होते हैं, अस्तु, ब्रह्म को छोड़कर कोई 
तत्व व वस्तु ऐसी नहीं है. जो उत्पन्नशील न हो, इसलिये युक्ति व श्रमाण द्वारा 
कोई प्राणी व पदार्थ की उत्पन्नशीलता अभिद्ध नहीं होती जैसे, कुम्भकार द्वारा 
मिट्टी के बतत बनाने की प्रक्रिया के सभी सहकारी साधन कुलाल से ही बताये 
जाते हैं, उसी प्रकार जगत निर्माण के गौण उपकरण तत्व भी ब्रह्म से. ही प्रकट 
होते हैं, स्वयं व अन्य से नहीं । 


मुमुझ्षु सुखेन : महण्षे ! छान्दोग्योपनिषद में वर्णन है कि बह्म ने तेज को 
रचा और तैत्तरीयोपनिषद में कहा गया है कि सर्वात्मा परब्रह्म से आकाश उत्पन्न 
हुआ, आकाश से वायु और वायु से तेज की उत्पत्ति हुई अतः तेज को बह्म से 
उत्पन्न माना जाय या वायु से ? 


वेदव्यासजी : तेजो$तस्तथा छयाह ॥२१३४१०७ 


व्याब्या : तेज तत्व वायु से ही उत्पन्न हुआ है क्योंकि इस तथ्य की पुष्टि 
अन्य स्थान पर बेद वाणी के द्वारा की गई है । रचमिता एक मात्र बह् है, उसने 
आकाश और आकाश से वायु को प्रथम रचा पुन. वायु से तेज को बताया, ऐसी 
मानने पर दोनों श्रुतियों में विरोध नहीं उत्पत्त होता जैसे, किस्ती पाक वैत्ता ने 
प्रथम आटा बनाया फिर उस आटे से गोला,बनाया पुनः उस गोले से रोटी 
बनायी। विचार करें कि इस दृष्टान्त में यह भी बहा जा सकता है कि रसोइये 
ने पहले रोटी बनायी पुनः अन्य रसोई और यह भी कहा जा सकता हैं कि रसोई 
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- बनाने वाले ने प्रथम आटा बनाया फिर आटे से गोला बनाया पुनः गोले से रोटी 
तथार की, इन दो तरह की बातों में झगड़ा क्या है ? इसी प्रकार सृष्टि क्रम की 
वार्ता को जानो। 


मुमुक्षु सुखेन : मुने ! जल किससे उत्पल्न हुआ है ? 
वेदंव्यासजी : आप: ॥२॥३॥११॥ 


व्याख्या : उपर्युक्त दोनों श्रुतियों की एकता करने से यही सिद्ध होता है कि 
उक्त तेज से जल की उत्पत्ति होती है । 


मुसुक्षु सुखेन : मुने ! इसी रचना क्रम के प्रकरण में यह आया है कि जल 
से अन्न की उत्पत्ति हुई अतः यह शंका है कि गेहूँ, जौ, धान, आदि अन्न पृथ्वी से 
होते हैं या जल से ? 


वेदव्यासजी : पृथिव्यधिकाररूपशब्दास्तरेभ्य: २३१२॥ 


व्याख्या : पांचों तत्वों की क्रमशः उत्पत्ति प्रकरण में, अन्न नाम से पृथ्वी ही 
कही गई है। प्रकरण में बताया हुआ काला रूप पृथ्वी का ही है, अन्न का 
नहीं तथा दूसरे स्थान पर श्रुति का कथन है. कि जल से पृथ्वी उत्पन्न होती है. 
और तैत्तरीय उपनिषद में जहाँ जल से पृथ्वी की उत्पत्ति कही गई है, वहाँ ही 
पृथ्वी से औषधि और औषधि से अन्न का उत्पन्न होना कहा गया है। छान्‍्दो० 
उप में जो यह वाक्य मिलते हैं कि, 'जहाँ-जहाँ जल अधिक वर्षता है, वहाँ-वहाँ 
अन्न अधिक उत्पन्त होता है, इसका यह अर्थ नहीं लगाना चाहिये कि जल॑ से 
अन्न प्रकट हुआ, इसका भी सिद्ध अर्थ यही है कि जहाँ-जहाँ पृथ्वी में जल वर्षता 
है, वहाँ-वहाँ अन्न अधिक उत्पत्न होता है । यदि यह अर्थ न होता तो पहाड़ 
(पत्थर ) नदी और समुद्र में खूब अन्न उत्पन्त होना चाहिये, अस्तु, जिस अर्थ से 
पूर्वापर विरोध न हो, वही अर्थ मान्य होना चाहिये । जैसे, किसी ने कहां कि ईख 
से रस और रस से शक्कर तैयार होती है, इसका अर्थ यह नहीं है कि रस से सौधे 
शकर बनती है अपितु यहाँ शक्कर शब्द से गुड़ का ग्रहण होना चांहिये क्योंकि 
पहलें गुड़ तयार होता है, तब गुड़ से शक्कर बनती है या यह समझना चाहिये 
कि रस से शक्कर कहने से गुड़ का अभिधान हो गया, बहुत से स्थानों में गुप्ता- 
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लंकार कै द्वारा मुख्य वस्तु का ग्रहण हो जाता है । 


मुमुक्ष सुखेन : प्रभों ! उत्पत्ति प्रकरण में ब्रहा से: आकाश की उत्पत्ति 
कही' गई है पुन: क्रमश: चार भूतों का उत्पन्त होना बताया गया है। शंका यह 
है कि शेष चार, भूतों की रचना ब्रह्म स्वयं करता है. कि आकाशादि से अंपने 
आप, एक दूसरे से क्रमशः उत्पत्ति हो जाती है ? 


वेदव्यासंजी :. तद॒शिध्यानादेव तु तल्लिज्भागत्सः ॥२।३।१३॥ 


व्याख्या : इस प्रकरण में जगत रचना रूप कार्य के चिन्तन की वार्ता बार- 
बार आती है अतः चिन्तव करता, चेतन परमात्मा का कर्म है। जड़ तत्वों में 
चिन्तन करना असम्भव है इसलिये सिद्ध होता है कि परब्रह्म परमात्मा ने ही एक 
के बाद दूसरे और दूसरे के बाद तीसरे इत्यादि पँच भूतों की रचना की है, 
आकाश से वायु बनने, वायु से तेज बतने, तेज से जल बनने जौर जल से पृथ्वी 
बनने तथा पृथ्वी से अन्त उत्पन्‍्त होने की प्रक्रिया, परब्रह्म परमेश्वर की शक्ति व 
प्रेरणा से ही संभव है, स्वतस्त् रूप से भूतों के द्वारा यह उत्पत्ति क्रम नहीं सिद्ध 
हो सकता । आज कल के वैज्ञानिक लोग भी जब भूतों की समिश्रण प्रक्रिया स्वयं 
करते हैं तब अन्य वस्तु तैयार होंती है। भूत स्वयं कुछ नहीं करते, इन सब 
युक्तियों व श्रुति प्रमाणों से यही सिद्ध होता है कि क्रमश:पडञ्च भूतों का उत्पादक 
स्वयं ब्रह्म है । कृषक बार-बार कृषि-कार्य का चिस्तन वर्षा के प्रारम्भ में स्वयं 
करता है, किस खेत में कौन अन्त बोया जायगा, बैल कमजोर हैं, एक तो नवीन 
लेना ही पड़ेगा, हलवाहा तो है किस्तु वह ठीक काम नहीं करता अतः बदलना 
पड़ेगा, मजदूरी देने के लिये खर्च की कमी पड़ेगी, मजदूर भी कम मिलते हैं अतः 
यह सब प्रबन्ध करना होगा । अब विचार करें कि कृषि उत्पन्न करने वाला खेत, 
बैल, मजदूर आदि का मालिक कृषक है कि अन्य लोग या अन्य साधन सामग्रियाँ; 
तदनुसार सृष्टि कार्य अर्थात्‌ पंच भूतों को उत्पन्त करने वाला ब्रह्म है, भूत 
नहीं । 


मुमुक्ष सुखेन : प्रभो ! जगत की उत्पत्ति का कारण परब्रह्म परमात्मा 
स्वयं सिद्ध है किन्तु प्रलय क्रम से भी इस सिद्धा्त की पुष्टि करने की कृपा करें । 
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बेदव्यांसजी :.. विपयंगेण तु क्रमोइ्त उपपच्यते च ॥२३३१४॥ 


व्याब्या : वेदोपनिषदों में ब्रह्म से जगत की रचनां का जो क्रम (आकाश 
से वायु, वायु से तेज, तेज से जल और जल से (थ्वी) बंताया गया है, इसके 
ठीक विपरीत क्रम प्रलय का कहा गया है अर्थात्‌ पृथ्वी का जल में लय होता, 
जल का अग्नि में, अग्नि का वायु में, वायु का आकाश में और आकाश का पर- 
ब्रह्म परमात्मा में लीन होना बताया गया है। विवेक एवं युक्ति के द्वारा यही 
क्रम उपयुक्त भी है, सभी कार्य अपने उपादान कारण में ही लय होते देखें जाते 
हैं. जैसे, बफे जल से उत्पन्न होकर जल ही में लय होता है, मिट्टी से मिट्टी के 
ब्त॑न बने पुनः दूंठने पर मिट्टी ही में लय होते हैं । स्मृतियों में भी इस प्रमाण 
की भ्राप्ति होती है । (विष्णु पुराण अंश छः अध्याय चार श्लोक चौदा से अड़तीस 
तक इसी प्रकरण का वर्णन है ।) 

भुमुक्ष्‌ सुखेन : मुने! मत, बुद्धि और इन्द्रियों की उत्पत्ति भूतों से होती है या 
परब्रह्म परमात्मा से ? यदि ब्रह्म से हीती है आकाशादि भूतों से पूर्व होती है या 
पश्चातूं ? समाधान करने की कृपा हों । 


वेदव्यासंजी :. अन्तरा विज्ञानसनसो क़मेण तल्लिड्भरगदिति 
चेन्नाविशेषात्‌ ॥२१३।१५॥ 


व्याख्या : मुण्डकोपनिषद में यह कहा गया है कि परमेश्वर से ताना नाम 
और रूपों वाले प्राणी-पदार्थ उसी प्रकारे उत्पन्न होते हैं जैसे प्रज्वलित अग्नि से 
हंजारों-हजारों चिनगारियां निकलती हैं पुनः पूर्णतम परनत्रह्म परमात्मा के सहज 
स्वरूप का. वर्णन करके बताया गया है कि उसी परमेश्वर से यह प्राण, मन, 
इन्द्रियाँ तथा आकाश, बायु, ज्योति, जल और पृथ्वी की उत्पत्ति हुई है। इस 
कथन से यह कहा जा सकता है कि प्रथम प्राण, मन और इन्द्रियों की उत्पत्ति 
कही गई है, पीछे आकाश आदि पंच भूतों की अर्थात्‌ ब्रह्न और आकाश के बीच 
में प्राण; मत और इन्द्रियों का प्रकट होना निश्चय किया गया है| किन्तु ऐसा 
कहता ठीक नहीं क्‍योंकि इस पूरे प्रकरण को देखने से यही निश्चय होता है कि 
यहाँ जगत की उत्पत्ति क्रम का वर्णन नहीं है अपितु जगत के सम्पूर्ण तत्व, सभी 
प्राणी और पदार्थ परबह्म पुरुषोत्तम भगवान से उत्पन्न होते हैं. अर्थात्‌ जगत का 
उपादान और निमित्त कोरेण परत्रह्म को बताना मात्र प्रयोजन है, इससे यह नहीं 
कहा जा सकता कि प्राण, मन और इन्द्रियाँ ब्रह्म और आकाश के बीच की स्थिति 
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मैं उत्तन्न इूये हैं. क्योंकि शुतियों और स्मृत्तियों में भिन्न-भिन्न कल्पों: में भिन्न-भिन्न 
प्रकार या क्रम से जगत की उत्पत्ति बतायी गई है इसलिये क्रिसी.एक क्रम-को 
निश्चित करना शास्त्रज्ञों का सिद्धान्त नहीं है | परब्रह्म परमात्मा: स्वतन्त है, वह 
किसी एक नियम में नहीं बँधा है जैसे, खेती करने. वाला कृषक कभी स्वयं. खेती 
के सब साधन रखकर सती करता है, कभी अन्य किसी पुरुष की साधन सामग्रियाँ 
किराये से लेकर खेती करता है, कभी बैल से कभी यन्त्र से कभी कृदाल से खेत 
अन्न बोने के योग्य बचाता है, कभी ज्यादा वर्षा देखकर ज्यादा पानी में होने वाले 
अन्न बोता है, कभी कम थानी की वर्षा देखकर, अधिक पानी न चाहने वाले अन्न 
बोता है और-और भेद से कभी किसी क्रम से कभी किसी क्रम से कृषि कार्य 
करता है: तदनुसार परब्रह्म परमात्मा के सृष्टि कार्य में भी एक नियम वहीं कहा 
गया है । 


सुसुक्ष्‌ सुखेल ; प्रभो ! परब्रह्म परमेश्वर जगत का अभिन्न निमित्तोपादान 
कारण बेद प्रतिपाद्य है, इससे जीव की उत्पत्ति भी सिद्ध होती है, अतः यह शंका 
उठती है कि जीवात्मा, परबव्रह्म परमात्मा का अविनाशी अंश है, नित्य है, जन्म- 
मरण से मुक्त है तो फिर कैसे उसकी उत्पत्ति संभव हो सकती है ? 
बेदव्यासजी : चराचरव्यपाश्न यस्तु स्पात्तदव्यपदेशो 
भाक्तस्त:दूगवभावित्वात्‌ ७२१३१६॥ 
व्याख्या : जीवात्मा तत्वतः परत हा परमात्मा का अंश है, अंश अपने अंशी 
के गुणों और स्वभाव वाला होता है इसलिये इसका सहज स्वरूप सच्चिदानस्वात्मक 
है। जन्म-मरण से रहित विज्ञान स्वरूप और नित्य है किन्तु यह जीव अनादि परम्परा- 
गत अपने कर्मों सें आसक्त तथा कर्तापन के अभिमान से युक्त फल भोगने की 
कामना के कारण, चराचर अर्थात्‌ देव, मनुष्य, नाग, पशु-पक्षी, व,क्ष-पत्थर, नदी 
इत्यांदि शरीरों के आश्रय को ग्रहण किये रहता है, अस्तु, देहाभिमान से युक्त 
रहता है, वास्तविक स्वरूप को भुल जाने के कारण यह नहीं प्मझता कि मैं 
शरीर नहीं हूं तथा इससे मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है जैसे, किसी भवन में रहने 
वाला मनुष्य यह सहज ज्ञान रखता है कि मैं मकान नहीं हुं, इससे सबंथा भिन्न हूं 
इसलिये मकान के जल जाने से अपने को जला नहीं समझता इसलिये अपने जलने 
का दुःख उसे स्पर्श नहीं करता परन्तु मायाबद्ध होते के कारण, देहाभिमानी जीव 
का कर्मानुसार शरीरों के साथ रहते से, और उन शरीरों के जन्म-मरण को 
अपना जन्म-मरण मानने से गौण रूपेण जीवात्मा का उत्पन्न होना श्रुतियों में कहा 
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गया हैं. इसलिये कोई विरोध नहीं है । कल्प के प्रारम्भ में इस जड़-चैतनात्मक 
अनादि सिद्ध जगत का परब्रह्म से प्रकट हो जाना हीं, परमात्मा से इसका उत्पन्न 
होना कहा गया है और कल्प के अन्त में पुरुषोत्तम भगवान में लीन हो जाना ही 
इसका' लय॑ बताया गया है । श्री भगवत्‌गीता तथा श्रुतियों में स्थान-स्थान पर 
यह कहा गया है कि स्थूल-सूक्षम और कारण शरीरों के आश्रित जीवात्मा का पर- 
मात्मा से उत्पन्न होना और उसी ब्रह्म में लीन होना समझना चाहिये । 


मुमुक्षु मुखेन : महर्थे ! जीवों की गौण उत्पत्ति न मानकर मुख्यतया स्वीकार 


कर.ली जाय तो क्या आपत्ति है ; 


वेदव्यासजी : नात्माअ्श्रुतेनित्यत्वाच्च ताभ्यः ॥२३।१७॥ 


व्याख्या : श्रुतियों में जीवात्मा की उत्पत्ति का वर्णन कहीं भी नहीं है 
अपितु उसके तित्यता का कथन सर्वत्र प्राप्त होता है। पूर्व सूत्र के अनुसार 
शरीरानुगमन के कारण गौण रूप से उत्पत्ति जीव की बताना शरीराभिमान त्याग 
कर सहज स्वरूप में स्थित होने के लिये है न कि अप्रमाणिक जीव की उत्पत्ति 
निरूपण करने के लिये जेंसे, लोक में किसी तवगरुवक के कारागार की सजा पाने 
पर उसकी वात्सल्य भाव से भरी माता आंसबित वश रोज लड़के के समीप जेल 
जाया करे तो गाँव के लोग यही कहा करेंगे कि यह माता नित्य जेल में जाती है 
बैंसे ही जीव की उत्पत्ति विषयक वार्ता वेदों की समझना चाहिये । छान्दों० उप० 
(६॥११॥३ ). कठो० उप० (१।२।१५) में स्पष्ट वर्णन मिलता है कि जीव से रहित 
हुआ यह शरीर ही मृत्यु भाव को प्राप्त होता है, जीवात्मा नहीं मरता । विज्ञान 
स्वरूप जीवात्मा न तो जन्म लेता और न मरता ही है, यह अजन्मा, अविनाशी, 
नित्य और प्रुराण है, शरीर के नाश होते पर इसका नाश नहीं होता । गीता में 
कहें हुये भगवत्‌ वाक्य भी इसी तथ्य को पुष्ट करते हैं इसलिये जीवात्मा नित्य, 
अजन्म! और अविनाशी होने के कारण जन्म-मरण से रहित है, यह कथन निवि- 
वाद श्रुतियों का सिद्धान्त है । 


मुसुक्ष, मुखेन : प्रभों ! जीवात्मा की नित्यता दूढ़ाने के लिये कुछ और 
कहने की कृपा करें । 


बेंदब्यासजी : ज्ञोइत एबं ॥२३।१८। 
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व्योख्या : जीवात्मा विज्ञान स्वरूप, नित्य, चैतन, « अमल तथा सब्चिदा- 
नन्‍्दात्मक है । भगवान का अंश है इसलिये इसका ज्ञाता होना सहज सिद्ध है। कोई 
भी सिद्ध योगी अपने जन्म-जन्मान्तरों की बात जान लेता है, बहुत से सिद्ध पुरुष 
ध्यानस्थ होकर, दूसरे के मन की बात तथा अन्य विषयक बातें जान जाते हैं । 
परब्रह्म और प्रकृति तथा जीव का ज्ञान हस्तामलक करके बहुत से महापुरुष 
जीवनमुक्त हो जाते हैं तथा बिना पढ़े-लिसे बिना बताये अज्ञ प्राणी भी पूरब 
अभ्यास के कारण, अभ्यास में आये हुये विषयों का ज्ञान रखते हैं जैसे, पूव॑ शरीर 
को त्यागकर नवीन शरीर में आते ही माँ के स्तन-पान का ज्ञान बच्चे को अपने 
आप्र हो जाता है जिससे स्वयं वह प्रवृत्त हो जाता है; इसी प्रकार पशु-पक्षियों को 
भी प्रजोत्पादन क्रिया का ज्ञात पूर्व अभ्यास से, बिना बताये ही हो जाता है तथा 
बालक पन से लेकर पूरी अवस्था की' क्रियात्मक घटनाओं का ज्ञान सबको बना 
रहता है इसलिये यह सिद्ध होता है कि जीवात्मा ज्ञान स्वरूप है, नित्य है, 
अजन्मा और अविनाशी है, अत: उसकी उत्पत्ति विषयक चर्चा असंगत है । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने ! जीव नित्य है, शरीर के बदलने से वह नहीं बदलता, 
प्रकारान्तर से इस तथ्य को समझाने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : उत्क्रान्तिग त्यागतीनाम्‌ ॥२१३॥१६॥ 


व्याख्या : श्रुतियों में बह बताया गया है कि जीव शरीर से उत्क्रमण करके 
परलोक जाता हैं और पुनः लौटकर मृत्यु लोक में आता है, इससे यही सिद्ध होता 
है कि जीवात्मा नित्य है । प्रश्तोपनिषद (५।४) में बताया गया है कि जो ओंकार 
की दो मात्राओं (अ+उ) अर्थात्‌ भू: भुवः का लक्ष्य करके उपासना करता है, 
उस पुरुष को यजुबेंद की श्रुतियां, अन्तरिक्षवर्ती चन्द्रलोक में उध्वं की ओर ले 
जाती हैं, वहां वह स्वगंलोक में नाना प्रकार के सुखों को भोगकर पुनः मृत्युलोक 
लौट आता है, इसी प्रकार पुनरावत॑न प्रक्रिया का वर्णन अन्यान्य श्रुतियों में किया 
गया है, इससे यही सिद्ध होता है कि शरीर के नाश से जीवात्मा का नाश नहीं 
होता क्‍योंकि वह नित्य और अपरिणामी है जैसे, एक भारत का आदमी, अमेरिका 
जाकर पंचीस वर्ष में पुनः लौटंकर भारत आता है तो लोग उसके स्वरूवतः ताम 
रूप में मगन होकर उत्सव मनाते हैं, यह शंका नहीं करते कि संभव दूसरा आदंभी 
हो, इसी प्रकार देह त्याग के बाद जीवात्मा १रलोक जाक़र मुंत्युलोंक पुनः लौट 
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आंता है, इन श्रुति प्रमाणों से निविवांद सिद्ध होता है कि जीवात्मा नित्य है, बह 
कहीं भी आने-जाने में एक रस बना रहता है, शरीर बदलने से स्वयं नहीं बदलते 
जैसे पेड़ के कट जाने से उसमें रहने वाले पक्षी नहीं कटते व जैसे के तैसे बने 
रह कर दूसरे वृक्ष में बसेरा लेते हैं। 


सुमुक्षु मुखेन : मुने ! पुनः जीवात्मा का नित्यत्व सिद्ध करने की कृपा हो 
वेदव्यासजी : स्वात्मना चोत्तरयो:॥ २।३२०॥ 


व्याख्या : जीवात्मा का शरीर से उत्क़मण के पश्चात्‌ परलोक जाना और 
पुनः मृत्यु लोक लौट कर आना श्रुति में कहा गया है, अस्तु, इन दोनों क्रियाओं 
की सिद्धि अपने स्वरूप से ही संभव है क्योंकि जिसे जाना कहा जाता हैं, उसी को 


लौठ कर आना कहा जाता है, इससे भी यही सिद्ध होता है कि जीवात्मा अवि- 
नाशी और नित्य है। 


मुमुक्षु सुखेत : मुने ! पूर्व पक्षी की ओर से यदि यह कहा जाय कि गमना- 
गमन शील होने के कारण जीवात्मा को एक देशीय मानना पड़ेगा, उसे विभु नहीं 
कह सकते तथा उसका नित्यत्व भी गौण होगा तो इसका निराकरण आगे किया 
जायगा । अभी तो पूर्व पक्ष वाद प्रारम्भ हो रहा है। 


व्यासेन-पूर्व पक्षी : नाणुरतच्छुतेरिति चेन्नेतराधिकारात्‌ ॥२।३॥२१७ 


व्याख्या : अहो ! जीवात्मा को यदि यह कहो कि बह अण्‌ नहीं है, उसे 
श्रृति में महान और व्यापक कहा गया है | बृह० उप० (४४२२) के अनुसार, 
“जों यह विज्ञातमय आत्मा प्राणों में है, वही यह अजन्मा और महान आत्मा डा 
वाक्य प्रमाण में प्रस्तुत है तो यह कहना सवंथा अयुक्त है क्योंकि जिस श्रूत्ति का 
प्रमाण दे रहे हो, वह श्रुति परमात्मा के प्रकरण की है अतः वहां आया हुआ 
आत्मा शब्द, परमात्मा के अथ॑ में प्रयुक्त हुआ है इसलिये जीवात्मा को अणु नः 
कह कर महान और व्यापक कहना अज्ञान मूलक है जैसे, 'राई' को कोई छोटी न 
बताकर परबंत मान तद्विषयक वार्ता करे, वैसे ही जीव को अ गु न कह कर व्या- 
पक और महान कहना है । 
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मुमुक्षु मुखेन : अहो ! श्रुति में जीवात्मा को अणु बताया गया है क्या ?ै... 
व्यासेन-पूर्वपक्षी._ स्वशब्दानुसानाभ्यां च ॥२३१२९॥ 


व्याख्या : श्रुति में जीव को 'अणु स्पष्ट रूप से कहा गया है, देखिये मुण्ड० 
उप० (३।१।६) 'ऐबोड5णुरात्मा चेतसा वेदितव्य:' यह अणु परिमाणिक आत्मा, 
चित्त से जानने योग्य है एवं स्वेता० उप० (५5) में (बालग्रशतभागस्य “* ) 
अर्थात्‌ बाल के अग्रभाग के सौ दुकड़े किये जाय, पुनः उस एक टुकड़े के सौ 
टुकड़े करने पर जो एक टुकड़ा होगा उसके माप के बराबर (अत्यन्त सूक्ष्माति 
सूक्ष्म) जीव की कल्पना की गई है, इससे स्पष्ट है कि जीव को श्रुति में अणु, 
कहा गया है तथा उक्त उपभा देकर भी श्रूति, जीव को 'अणु' ही कह रही है यदि 
जीव अणु न होता तो सूक्ष्माति सूक्ष्म शरीर में कैसे प्रवेश करता, इस युक्ति से भी 
जीव अणु ही सिद्ध होता है, महान और व्यापक नहीं जैसे, एक भवन है और भवन के 
भीतर एक पेटी है, पेटी के भीवर एक डिब्बी है और डिब्बी के भीतर नेत्नों से न 
दीखने वाली, हीरे की एक रज-कनी रखी है तो सभी विचारक भवन को महान 
और रज॑-कण को अणु कहेंगे इसी प्रकार परवात्मा महान और व्यापक है तथा 
जीव अण्‌ है । 


मुमुक्ष, मुखेन : अहो ! जीवात्मा को जब हृदय की गुका में (एक देश में) 
रहने वाला उपनिषदों ने कहा है, तब उसे सम्पूर्ण शरीर में होने वाले सुख-दुःखादि 
का ज्ञान होना कैसे संभव हो सकता है ? 


व्यासेन-पूर्व पक्षी :_- अविरोधश्चन्दनवत्‌ ॥२३३२३॥ 


व्याख्या : जैसे शरीर के एक देश में लगाया हुआ चन्दत व इत्र व भवन के 
स्थान में रखा होने पर भी, अपने गंध-ग्रुण से सब ओर फैल जाता है, उसी प्रकार 
जीवात्मा, हृदय-गुफा में रहता हुआ भी, अपने विज्ञान रूप गुण के द्वारा शरीर के 
किसी अंग के सुख-दुःखादि का ज्ञान कर लेता है. अतः हृदयस्थ जीवात्मा सम्पूर्ण 
शरीर-भागों का ज्ञान नहीं रख सकता, ऐसी विरोधी और अमान्‍्य शंका नहीं 
उठाना चाहिये, बुद्धिमान को । 


मुमुक्षु मुखेन : अहों! चन्दन की उपमा उपयुक्त नहीं है क्योंकि चन्दन एक देश 
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मैं प्रत्मक्ष है किन्तु जीवात्मा को हंदयस्थ कैसे मानें: लिया जाय । 


व्यासेत-पूर्वपक्षी ः अवस्थितिवेशेष्यादिति चेन्नाध्युपगमाद्धृदि हि 
॥२।३।२४॥॥ 


व्याख्या : वेद ने आत्मा को हुृंदयस्थ बताकर, उसको एक देशीय स्पष्ट 
कहा है जैसे 'हच्येश आत्मा! प्रश्नो- उप० (३॥६) में कहा गया है, ऐसे ही बृह॒दो> 
उप (४।३॥७) में आता है कि''प्राणों में हृदय के भीतर जो यह विज्ञातमय 
ज्योति स्वरूप पुरुष है-इत्यादि श्रुति वाक्‍्यों से यही सिद्ध होता है. कि जीवात्मा 
हृदय की गुफा में स्थित है इसलिये उपर्युक्त शंका निर्मूल और असंगत हैं जैसे 
राजा अपनी . राजधानी में रहता हुआ भी, अपने राजोचित कार्य-व्येवहारों से 
सम्पूर्ण राज्य की प्रजा के सुंख-दुख का ज्ञान रखता है, वैसे ही शरीर-पुर के हृदय 
की राजधानी में स्थित जीवात्मा, विज्ञान शक्ति से शरीर के सभी अज्ञों के सुख- 
दुख का अनुभव कर ले तो कौन आश्चय है । 


सुमुक्ष, सुखेन : अहो ! प्रकारान्तर से आप उक्त सिद्धान्त की पुष्टि करने 
की कृपा करें । 


व्यासेन-पूर्वपक्षी :. गुणाह्दा लोकबत्‌ ॥२॥३॥२५॥ 


व्याख्या : प्रकारान्तर से उक्त सिद्धान्त को लोक में प्रत्यक्ष देखे हुये दृष्टान्त 
से समझ लेना चाहिये जैसे, घर के एक देश में रखा हुआ दीपक अपने प्रकाश ग्रुण 
से समस्त घर को प्रकाशित कर देता है, वैसे ही हृदयस्थ (एक देशीय) जीवात्मा 
अपनी चैतत्यता रूप गुण से समस्त शरीर को चेतनता से युक्त कर देता है अतः 
उक्त श्रुति सिद्धान्त निविरोध सिद्ध है । 


: मुमुक्ष, मुखेन : अहो ! कहते हैं कि गुण अपने गुणी का संग नहीं छोड़ता 
अंतः इस' विषय पर प्रकाश डाला जाय । 


व्यासेन-पूर्वपक्षी : व्यतिरेको गन्धवत्‌ ।९३।२६॥ 
व्याड्या : जैसे पुष्पों की गत्ध, पुष्प का साथ न छोड़कर भी (पुष्पों में गन्ध 
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जैसे की तैसी बनी रहते हुये भी) चारों ओर फैल जाती है, जिससे समीयवर्ती 
प्रान्त प्रभावित हो जाता है, वैसे ही हृदयस्थ जीवात्मा में चेतना ज्यों की व्यों 
रहते हुयें भी उसका चेतनता गुण समस्त शरीर में व्याप्त हो जाता है, इस प्रकार 
गन्ध का पुष्पं से पृथक होने में जैसे कोई विरोध नहीं होता वैसे ही हृदय में 
स्थित, जीवात्मा का चेतन-गुण शरीर में व्याप्त हो जाने में ' कोई विरोध नहीं 
होता जैसे, सूर्य स्वयं प्रकाश स्वरूप है अतएवं उनका प्रकाश समस्त जगत में 
व्याप्त हो जाता है किन्तु सूर्य का प्रकाश कम या न रह जाता हो, सो बात नहीं । 
सूर्य प्रकाश, सू के समीप भी पूर्व स्थिति के अनुसार बना रहता है इसलिये गुणी 
का साथ गुण न छोड़कर अन्‍्यत्र भी अपने अद्भू.त प्रभाव से अपने वैभव का 
विस्तार कर सकता है इसलिये उपर्युक्त शंका उपयुक्त नहीं है । 


मुमुक्ष, मुखेन : अहो ! उक्त सिद्धास्त की पुष्टि केवल युक्ति से ही होती है 
अथवा श्रुति प्रमाणों से भी ? 


व्यासेत-पूर्वपक्षी : तथा च दर्शयति ॥२॥३२७॥ 


व्याख्या : उक्त सिद्धान्त की पुष्टि केवल युक्तियों से ही नहीं होती अपितु 
श्रुतियाँ भी इस तथ्य वार्ता को प्रमाणित करती हैं। बृह० उप० (१॥४।७) तथा 
छान्दो० उप० (5।८।१) में क्षात्मा का एक देश में स्थित रहकर, अपने चेतन 
गुण-द्वारा समस्त शरीर में नख से शिख तक चेतनता से व्याप्त होना बताया है 
अत: यह सिद्ध होता है कि जीवात्मा अणु है तथा एक देश में रहते हुयें भी अपने 
चेतन रूप-गुण के द्वारा समस्त शरीर में चेतन रूप से व्याप्त रहता है । 


सुसुक्ष, मुखेन : मुने ! पूर्व पक्षी के अणुवाद का निराकरण करके आत्मा के 
विभुत्व की सिद्धि स्थापित करने की छुपा हो | 


वैदव्यासजीं : पृथगुपदेशात्‌ ॥२।३।२८॥ 


व्याख्या : पूर्व पक्ष की ओर से जो जीवात्मा को, अणु बताने के लिये जिस 
श्रुति के प्रमाण दिये गये हैं, उसी श्रुति में स्पष्टाक्षरों में जीवात्मा को विभु बताया 
गया है किन्तु वादी की दृष्टि उधर नहीं गई। भाई ! जहां जीवात्मा का स्वरूप 
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बालाप्न के दस हजारवें भाग के समान सुक्ष्म कहा गया है, वहाँ उसी मन्स्न में श्रुति 
का निर्देश है--'स चानस्त्याय: कल्पते' । अतः यह्‌ श्रुति वाक्य सिद्ध करता है कि 
जीवात्मा अनन्त अर्थात्‌ विभु है । श्वेताश्वतरोपतिषद (५।६)तथा कठोपनिषद में 
जीवात्मा का विशेषण 'महान' स्पष्ट आया है और भी गीता में जीवात्मा के 
स्वरूप का वर्णन करते हुये स्वयं भगवान कृष्ण ने बताया है कि आत्मा नित्य, 
अविनाशी, सर्वव्यापी, स्थिर, अचल और सनातन है। जाकाश की तरह सूक्ष्म 
होने से शरीर में स्थित हुआ भी, यह आत्मा लिप्त नहीं होता । जिससे समस्त 
जड़ वर्ग व्याप्त है, उस आत्मा को, हे अर्जून ! अविनाशी समझो । गीता के 
तेरहवें व दूसरे अध्याय में उक्त भगवत्‌ वाक्‍्यों का अथं स्पष्ट रूप से देख सकते 
हैं, इससे यह सिद्ध होता है कि आत्मा विभु है । 


मुस॒क्ष, मुखेन : प्रभों ! यह जिज्ञासा है कि श्रुति में स्पष्ट शब्दों के द्वारा 
जीवात्मा को अणु और अंगुष्ठ मात्र बताया गया है तो उसकी संगति कैसे बैठेगी, 
आत्मा को विभु बताने से । 


वेदव्यास जी : तद्गुणसारत्वात्तु तद्व्यपदेशः प्राज्वत्‌ ॥२।३॥२६॥ 


व्याख्या : श्वेता० उप० (५४।८) में जीवात्मा को अंगुष्ठ मात्र परिमाण 
वाला सूर्योपम सहज प्रकाशवान, संकल्प और अहंकार से युक्त और अपनी बुद्धि तथा 
स्वशरीर के गुणों से ही आरे की नोक जैसे सूक्ष्म आकार वाला बताया गया है, 
ऐसा परमात्मा से भिन्न जीवात्मा का स्वरूप निःसंदेह ज्ञानी महापुरुषों. द्वारा 
देखा गया है । जीवात्मा के गत्यागति का श्रुतियों ढ्वारा विवेचन देह के सम्बन्ध से 
है, आत्मबुद्धया नहीं, कौ० उप० (३।६) प्रश्नोपनिषद (३।६।१०) अतः उपर्युक्त 
बेद वाक्यों से यह सिद्धान्त स्पष्ट हो जाता है कि जीवात्मा को जहाँ भी श्रुति 
शब्दों के द्वारा एक देशीय, अंगुष्ठ मात्र और अणु बताया गया है, वह कथन बुद्धि 
और शरीर के गुणों को लेकर ही है, जिस प्रकार परब्रह्म परमात्मा को जीवात्मा 
के हृदय में स्थित तथा अंगुष्ठ मात्र स्थान-स्थान में उपनिषद बतलाते है, कठो- 
पनिषद (१।३॥१) प्रश्नोपनिषद (६।२) मुण्डकोपनिषद (२॥१॥१०) श्वेता० 
उप० (३।२०) में देखा जा सकता है। उसी प्रकार स्थानापेक्षा से जीवात्मा को 
भी अंगुष्ठ मात्र व अणु कहा गया है, वास्तव में जीवात्मा विभु ही है, अणु नहीं 
जैसे महान और विभु, आकाश को घट के सम्बन्ध से घटाकाश कहा जाता है, वैसे 
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ही वेद और बुद्धि के गुणों के सम्बन्ध से जीवात्मा को विभु होते हुए भी, अंगुष्ठ 
मात्र और अणु कहा गया है । पूर्व पक्षी ने जो यह बात कही है कि जीवात्मा 
अपने चेतनत्व गुण से शरीर के सर्व देश में चैतन्य की व्याप्ति कर देता है, यह 
सर्वेथा असंगत है क्योंकि श्रुतियों में जीवात्मा को चैतन्य गुण विशिष्ट नहीं माना 
गया है अपितु परब्रह्म परमेश्वर के समान सतू चित और आनन्द जीवात्मा का 
सहज स्वरूप बताया गया है इसलिये जीवात्मा को स्वरूपतः अणु मानना शास्त्र 
संगत नहीं है, वह विभु है । श्रुति में अणु कहने का तात्पयँ जीव की सूक्ष्मता का 
बोध करने के लिए है तथा अंगुष्ठ मात्र बताने का अर्थ मनुष्य के हृदय में रहने से 
हृदय के माप का बताया है | छोटे आकार का कहने का अर्थ अतः:करण की 
संकीणंता के सम्बन्ध से है । 


मुसुक्षु मुखेन : बुद्धि और शरीर के गुणों को लेकर जीवात्मा को यदि 
अणु कहा गया है तब तो शरीर त्यागने के बाद सभी जीवों के मुक्ति का प्रसंग आ 
जायगा, यदि मुक्त जीवों की पुनः उत्पत्ति मानती जाय तो फिर मुक्ति की चर्चा 
व साधन सब व्यय हो जायेंगे अतः इसका निराकरण करने की क्रपा करें । 


वेदव्यासजी : यावदात्मभावित्वाच्च न दोषस्तहुर्शनातु ॥२।३॥३०॥ 


व्याख्या : श्रुति प्रश्नोपनिषद (३।६।१०) में यह बात स्पष्ट बताई गई 
है कि जीवात्मा का एक शरीर से उत्क्रमण कर दूसरे शरीर में प्रवेश करते समय भी 
सूक्ष्म शरीर से सम्बन्ध बना रहता है तथा प्र०्उ० (४।२।५)में परलोक यात्रा 
तथा सुधुष्ति और स्वप्नावस्था में भी जीवात्मा का सूक्ष्म शरीर से सम्बन्ध बना 
रहता है, एवं प्रकारेण प्रलय कालीन दशा में भी कर और संस्कारों से युक्त कारण 
शरीर से जीवात्मा का सम्ब्नन्ध्र बना रहता है क्योंकि प्र ०० (४।११) की श्रुति में 
स्पष्ट कहा गया है कि, “प्रलय काल में यह विज्ञानात्मा (जीवात्मा) समस्त सूक्ष्म 
इन्द्रियों के सहित परब्रह्म में स्थित होता हैं इसलिये प्रलय काल में समस्त जीवों 
के मुक्ति प्रसंग का तथा मुक्त जीवों के पुनर्जन्म आदि के दोष उपर्युक्त शंका के अनुसार 
कभी किसी प्रकार से नहीं आ सकते । जैसे घन का लोभी मनुष्य किसी अन्य नगर 
में जाकर बहुत दिन घनोपाजेन क्रिया को करता रहा, पुनः धन प्राप्त कर, अपनी 
जन्म-भूमि में लौट आया तब भी उस नगर के दृष्य तथा सुगमता से घन प्राप्त 
करने की क्रिया व धन के लोभ के संस्कार उसके चित पर बने ही रहे, अस्तु, 
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पुन: धन के अभाव से वह उसी नगर को आता जाता है, इसी प्रकार जीवात्मा के 
गति और आगति के होने पर भी शरीर व कर्म संस्कारों का साथ बना रहता है। 


मुमुक्षु सुखेन +मुने ! प्रलय काल में संमस्त जगत का परमात्मा में 
विलीनीकरण होने पर, बुद्धि आदि की पृथक सत्ता भी नहीं रहती, मात एक ब्रह्म 
शेष रहता है तो जीव के कर्म संस्कार रूप कारंण शरीर की स्थिति का रहना 
असंभव है, ये यदि नहीं रहते तो इनके बिना सृष्टि कैसे हो सकती है अत: इस 
जिज्ञासा-ज्वर को शान्त करने की कृपा करें । 


वेदव्यासजी : पुंस्त्वादिवस्‍्त्वस्थ सतो5भिव्यक्तियोगात्‌ ॥२३३।३१॥ 


व्याख्या : प्रलयावश्था में बुद्धि आदि तत्व यद्यपि अपने कारण रूप परब्रह्म 
में विलीन हो जाते हैं तथापि पुरुषोत्तम भगवान की अचिन्त्य शक्ति रूप में वे सब 
कार्य अव्यक्त रूप से परमात्मा में विद्यमान रहते हैं और इसी प्रकार संब जीव 
अपने कम संस्कार रूप कारण शरीर के साथ, अव्यक्त रूप से परमेश्वर में विलीन 
रहते हैं । प्रश्नोपनिषद (7।११) में स्पष्ट देखा जा सकता है, अतः कारण शरीर 
और जीवात्मा के सम्बन्ध का सर्वथा विनाश नहीं होतो और सृष्टि काल में, सर्च 
समर्थ परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के संकल्प से वे सबके सज सूक्ष्म और स्थूल रूप 
में वैसे ही प्रकट हो जाते हैं जैसे बीज रूप में पूर्व से ही स्थित पुरुषत्व बाल्यकाल 
में प्रकट नहीं होता किस्तु युवावस्था आने पर शक्ति के संयोग से प्रकट हो जाता 
है । यही वार्ता बीज-वृक्ष के दृष्टान्त से भी समझी जा सकती है । चौदहेवें अध्याय 
गीता में भगवान वासुदेव ने स्वयं इस पर प्रकाश डाला हैं इसलिये उपयुक्त शंका 
का समाधान सहज ही हो जाता है । 


मुमुक्ष मुखेन : जीवात्मा जब स्वयं प्रकाश स्वरूप है, विज्ञानात्मा कहा गया 
है, तब मन-बुद्धि के सम्बन्ध से ज्ञान होना क्यों कहा गया है ? 


वेदव्यासजी : नित्योपलब्ध्यनुपलब्धिप्रसड्भोइस्पंतर-- 
नियमोबास्यथा॥२१३॥३श॥ 


व्याख्या-यदि जीवात्मा को अन्त: करण के सम्बन्ध से दृश्यों का दशन होना 


छल 


(विषय ज्ञान) नहीं स्वीकार करते हैं तो यह मानना पड़ेगा / जीता 
सदा सहज रूप से विषय ज्ञान करता ही रहता है जैसे, सूर्य को अः 
माने तो एक रस प्रकाश बता रहता साचना पड़ेगा या ऐसा 


अनुभव (दृश्य ज्ञान) के स्वभाव वाला नहीं है जैसे, उलूक सुय॑-दर्शत के स्वभाव 
वाला न होने से कभी भी सूर्य को नहीं देखता किस्तु इसके विपरीत जगत में जो 
प्रत्यक्ष देखा जाता हैं कि जीवात्मा कभी किसी.विषय का अनुभव करता है, कभी 
किसी विषय का और कर्भा किसी विषय का नहीं करता, उसकी सिद्धि कैसे संभव 
होगी ? कभी न होगी या इसकी सिद्धि के लिये कल्पना करनी पड़ेगी कि किसी 
तिमित्त से जीवात्मा की ग्राहक शक्ति का प्रतिबन्ध होता है या यह स्वीकार 
करना आवश्यक होगा कि विषय की पग्राह्य शक्ति में किसी कारण से प्रतिबन्ध 
उपस्थित हो जाता है इसलिये प्रतिबत्ध के त रहने पर विषय की उपलब्धि होती 
है और प्रतिबन्ध के आ जाने पर उसकी उपलब्धि नहीं होती जैसे, चश्मा में दोष 
न रहने से वृश्य-दर्शन होता है और उसमेंटदोष आ जाने से दृश्य-दर्शन नहीं होता 
या जैसे परदा आ जाने से पर्दे के भीतर के दुश्य नहीं दींख पड़ते ओर परदा हट 
जाने से दीखते हैं परन्तु इत काल्पनिक विचारों को लाकर मस्तिष्क में बोझ क्यों 
लादें, इससे सवंथा सुखकर श्रुति सिद्धास्त को स्वीकार कर, प्रिर हल्का कर लेना 
अच्छा है | बृह० उप० (१॥५॥३) में कहा है, 'मनसा होव पश्यति मन्सशणोति' 
यह जीव मन से देखता है मन. से सुनता है. अर्थात्‌ अन्‍्तःकरण से सम्बन्ध रखकर 
ही जीव दृश्य का अनुभव क्तू[. है । 


ुमुक्ष, मुखेन : शरीर में हृदयस्थ परमात्मा और जीवात्मा में कर्ता कौन हैं, 
जिसके किये हुये कर्मों के अनुसार, शरीरी को सुख-दुख भोगने के लिये बाध्य होता 
पड़ता है. प्रकृति प्रसूत देहादि जड़ होने के कारण बिना चेतन के कुछ भी कार्य 
करने में असमर्थ:है इसलिये मात्र प्रकृति को कर्ता कहना सवंधा असंगत है । 


वेदव्यासजी' : कर्ता शास्त्रार्थवत््वात्‌ (२३३३ 


व्याख्या : वेद, पुराण, इतिहास और स्मृत्यादि शास्त्र, विधि-तिषेध से भरे 
हैं अर्थात्‌ विधि-निषेध का विवेचन करके जीव का कल्याण करना ही शास्त्रों का 
प्रयोजन हूँ । अगर भले-बुरे कर्मों के अनुसार, सुख-दुख भोगने वाला जीव (चेतन) 
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कौन माने शास्त्र वार्ता ही व्यर्थ हो जायेगी क्‍योंकि महाचेतन परमात्मा साक्षी 
भात्र जीवात्मों के साथ हृदय गुफा में स्थित हूँ, कर्म-फलों का भोकता वह नहीं है, 
ऐसा श्रुति-सिद्धान्त है, अतः साक्षी मात्र होने से, उसे कर्ता नहीं कह सकते । प्रकृति 
मात्र जड़ होने से कर्ता हो ही नहीं सकती इसलिये “कर्ता' जीवात्मा ही है जी 
अपने किये हुये कर्मों के अनुसार प्रत्यक्ष सुख-दुख का भोक्‍्ता है। श्रुति भी जीवा- 
त्मा को ही कर्ता बतलाती है। प्रश्नोपनिषद (४।६)में स्पष्ट देखा जा सकता है। 
हां, यह स्मरण रहनां चाहिये कि अनादि काल से कारण शरीर के साथ सम्बन्ध 
होने से ही, जीवात्मा को कर्ता कहा गया है, वेद प्रमाण से सहज स्वरूप में स्थित 
होने पर, वह वैसे ही न कर्ता है न भोक्‍ता है जैसे, परमात्मा । भाई ! दृश्य से 
सम्बन्ध रहने से ही द्रष्टापन सिद्ध होता है, दृश्य से सम्बन्ध नहीं तो द्रष्टा शब्द 
ही समाप्त हो जायगा । 


मुसुक्ष, सुखेन : मुने ! जीवात्मा के कर्ता होने में कोई अन्य हेतु भी है ? 
बेदव्यासजी : विहारीपदेशात्‌ ॥२।३४३४॥ 


व्याख्या : स्वप्तावस्था में यह जीवात्मा बिना शरीर के स्वेच्छाचारी 
बनकर नदी, समुद्र, बन, पर्वत, नगर, गांव, लोक, परलोक, यमपुरी, इन्द्रपुरी 
आदि स्थलों के दृश्यों को देखना तथा उसमें विहार करना और मरे हुये तथा 
जीवित सम्बन्धियों से भेंट, वार्तालाप करना इत्यादि कर्म करता है । बृह॒वारण्य- 
कोपनिषद (४।३॥१३) तथा (२।११८) में ऐसा वर्णन किया गया है. इसलिये 
भी यह सिद्ध होता है. कि जीवात्मा कर्ता है क्योंकि उसके पूर्व के किये हुये, देखें 
हुये, सुने हुये कर्मों के संस्कार ही चित्त में जमा रहने से, उसे स्वप्न में कर्तापन- 
भोक्‍्तापन के चमत्कार पूर्ण दृश्य का दर्शन कराते हैं जैसे, विद्यार्थी अवस्था के 
पढ़ाई के संस्कार ही अध्यापक होने पर, पढ़ाने का काप॑ कराते हैं, वैसे ही उक्त 
वार्ता को समझना चाहिये । 


मुसुक्ष्‌ मुखेन : मुने ! जीवात्मा के कर्ता होने में क्या कोई और कारण 
भी है? 


वेदव्यासजी : उपादानात्‌ ॥४२५३॥३५७ 
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व्यास्या : इन्द्रियों को ग्रहण करके विचरण करने का वर्णत श्रुति में 
जीवात्मा के विषय में संप्राप्त होता है, इंससे सिद्ध है कि इन्द्रिय आदि के सम्बन्ध 
से जीवात्मा कर्ता है । वृहृदा० उप० (२।१।१५) में कहा गया है कि जिस प्रकार 
किसी पुर का महाराजा अपने परिकरों को लेकर, अपने देश में यथा काम भ्रमण 
करता है, वैसे ही जीवात्मा स्वप्तकाल में प्राण शब्द वाच्य इन्द्रियों को ग्रहण 
करके, इस शरीर रूपी पुर में इच्छानुसार विचरण करता है। यही बात गीता के 
पर्द्रहवें अध्याय में वणित है कि प्रकृति एवं इन्द्रियाँ स्वयं कर्ता नहीं हैं अपितु 
इन्द्रियों से युक्त जीवात्मा ही कर्ता है। सूत्र में आये हुये “उपादान शब्द” को 
उपादान कारण के अर्थ में नहीं लेना चाहिये क्योंकि सूत्रकार ने उसका प्रयोग, 
प्रहण रूप क्रिया के बोधक अर्थ में किया है । 


मुमुक्ष मुखेन : प्रभो ! प्रकारान्तर से जीव के कर्तापन को सिद्ध करने की 
कृपा हो । 


वेदव्यासजी : व्यपदेशाच्च क्ियायां न चेन्निदेशविपर्ययः ॥॥९१३॥३६॥ 


ब्याज्या : श्रुति में किसी क्रिया की सिद्धि के लिये जीवात्मा को ही कर्ता 
कहा गया है इसलिये श्रुति सिद्धान्त से जीवात्मा का कर्तापत सिद्ध होता है यदि 
जीवात्मा कर्ता न होता तो श्रुति का संकेत जीवात्मा के कतृ त्व भाव के असिद्धि 
के लिये होता । तै० उप० (२।५) में बताया गया है कि यह जीवात्मा यज्ञ का 
विस्तार करता है और तदर्य कर्मों का विस्तार करता है इसलिये इन्द्रिय सम्बन्ध 
से जीवात्मा को ही करता मानना प्िद्ध होता है। लोक में भी जैसे किसी ने किसी 
को तलवार से मार डाला है तो यह तहीं कहा जाता कि अमुक आदमी की तल- 
वार ने इसे मारा है और न यह कहा जाता कि इस व्यक्ति की बुद्धि ने या मन ने 
या चित्त ने या देह ने इसे मारा है, अपितु यही कहा जाता है. कि इस नाम के 
व्यक्ति ने इसको मारा है अतः इन्द्रिय सम्बन्ध से कर्ता जीवात्मा ही है । 


मुमुक्ु मुखेन : मुने ! यदि जींवात्मा स्वंय स्वतन्‍्त्र कर्ता हैं तो उसे अपने हित- 
कार्यों में प्रवृत्ति और अनिष्ट कार्यों में निवृत्ति होनी चांहिये किन्तु ऐसा: लोक में 
नहीं देखा जाता है, इसका क्या कारण है ? 


बेदव्यासजी : उपलब्धिवदनियम : ॥२।३३७॥ 
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व्याख्या : जिस प्रकार जीवात्मा को कभी सुखमय, कभी दुखमय भोगों की 
प्राप्ति में कोई नियम नहीं है, उसी प्रकार इष्ट और अभिष्ट कर्मों के करने न 
करते में नियम नहीं है। जीवात्मा अवादि काल से कम के संस्कारों के अनुसार 
फल भोगते में जैसे स्वतन्त्र नहीं है, जब जैसे कर्मों का बिपाक आया तब. तैसे 
भोगों के भोगने में बाध्य होना पड़ता है, वैसे ही जब जैसे कमं-भोग आये तब तैसे 
कर्मों में प्रवृत्ति, निवृत्ति, १रमात्मा के विधान से जीव के कर्म संस्कारों के अनुसार हुआ 
करती है जैसे किसी को पूर्व संस्कार के अनुसार कारागार भोगने का काल आ 
गया तो उसे बिना निमित्त के कोई जेल में तो डालेगा नहीं इसलिये पूर्व विधान 
से उसकी चोरी-कर् में प्रवृत्ति हो गई, तब उस निमित्त को लेकर, उसे कारागार 
में बन्द कर दिया गया, ऐसे ही सुख भोगने का समय, उसके कर्म॑ संस्कारों को 
लेकर आया तो उसकी ईश्वर प्रेरणा से किसी शुभ कार्य में प्रवृत्ति होगी जैसे 
किसी भिखारी के लड़के को अमीरी के सुख भोगने का काल जब आया तो उसकी 
प्रवृत्ति विद्या प्राप्त करने में हो गई, फलत: विद्वात होकर राज-सम्मात पाने का 
अधिकारी हो गया और चारों ओर से सुख-सुविधायें उसे घेर कर खड़ी हो गई” 
इसलिये जीवात्मा अपने कर्म-संस्कारों के अनुसार इष्टानिष्ट कर्मों में प्रदत्त होता 
है । हितकायं में ही प्रवृत्त हो ऐसा नियम नहीं है अत: कोई विरोध नहीं है। हाँ, 
यह सवंथा सत्य है कि यदि जीवात्मा, पुरुषोत्तम भगवान के शरण में रहकर 
सर्वेथा मैं और मेरे का समपंण उन्हीं प्रभु के चरणों में कर दे तथा भागवद्धर्म को 
स्वीकार कर, भगवदथं चेष्टा करता रहे तो प्रभु-&पा का अधिकारी बनकर, अपने 
सहज स्वरूप की प्राप्ति करके, कर्म-संस्कारों से मुक्त हो सकता है । 


सुमुक्षु मुखेन : उक्त वार्ता की संपुष्टि के लिये कुछ और बताने की 
क्पा हो । 


वेदव्यासजी : शक्ति विपर्ययात्‌ ॥२१३।३८॥ 


व्याख्या : जीवात्मा के सहज स्वरूप की स्थिति में कतूं त्वाभिमान, 
भोक्तूत्वाभिमान, ज्ञातृत्वाभिमान तथा देहाभिमान, स्वरूपाभिमान, उपायाधिमान 
नहीं हैं, यहाँ तक कि अभिमान न होने का भी अभिमान नहीं है, उस स्थिति में 
जीवात्मा, परमात्मा के परतन्त्र तथा उनका सहज शेष, भोग्य और रक्ष्य बंन कर, 
अहंकारहीन, दास पद में उस्ती प्रकार प्रतिष्ठित रहता है, जैसे अंग, अगी के 
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साथ । उसी समय ज़ैसे अज्जों में अज्भी की ही शक्ति का संचरण होता है, वैसे ही 
उसमें परब्रह्म' पुरुषोत्तम भगवान की पूर्ण शक्ति का प्रवाह संचरित« रहता है 
किन्तु यह जीवात्मा उक्त शक्ति का विपय॑य अर्थात्‌ अनांदर करके (विवेक खोकर) 
स्वयं को प्रकृति के आधीनता से, जब इन्द्रियों से सम्बन्धित कर दिया तब उसे 
कर्त्ताभोक्ता का पाठ पढ़ना पड़ा इसलिये भी उससे सेव हित कारक कर्म करने 
का नियम नहीं हो सकता जैसे, कोई राजपुत्र, मायावी स्त्री के संग से राजगृह' 
छोड़कर, जहाँ-तहाँ भ्रमण करे तो उससे राज पुत्रोचित कर्म तो होंगे ही नहीं 
अपितु कभी शुभ कभी अशुभ-कर्म, उस धर्म हीन स्त्री के संग से होने लगेंगे जो 
सुख-दुख के कारण सिद्ध होंगे । 


मुमुक्षु मुखेन : मह्॒थे ! यदि जीवात्मा में कर्तापन स्वरूपतः स्वीकार कर 
लिया जाय तो उसमें कौन आपत्ति है ? 


बेदव्यासजो : समाध्यभावाच्च ॥२१३॥ ३ दे॥। 


व्याख्या : जीव जब स्वरूप में स्थित रहता है तब उससे कम का होना 
स्वंथा असंभव है, प्रत्यक्ष देखा जाता है कि समाधि स्थित पुरुष कोई कर्म नहीं 
कर सकता इसलिये स्वरूप से उसमें कर्तापन का न होना ही सिद्ध होता है यदि 
जीव में कर्तापन स्वाभाविक स्वीकार करते हैं तो स्वरूप स्थिति उसी प्रकार न 
सिद्ध होगी जैसे कर्म की परम्परा चलते रहने से समाधि अवस्था की सिद्धि नहीं 
होती । जीव में जैसे चेतन॑त्व धर्म स्वरूपतः है, वैसे ही यदि कर्म भी हो तो वह 
निष्क्रिय कभी नहीं हो सकता परन्तु वास्तविकता ऐसी नहीं है, श्र्‌ति जीवात्मा 
को स्वरूपतः निष्क्रिय प्रतिपादित करती है । श्वेताश्वतरोपनिषद (६/१२) ,अस्तु, 
अनादि अन्त: करण आदि के सम्बन्ध से ही उसमें कर्तापन है, स्वरूप से नहीं जैसे, 
कोई पवित्न पंच वर्षीय बाह्य ण-पुत्ष को संयोग से गर्दभ पालने वालों के गृह पलना 
पड़े और गदही का दुग्ध पान करना पड़े तथा गदहे में भार रखकर जहाँ-तहाँ 
जीविका चलाने के लिये जाना पड़े तो यह कर्म उसका स्वाभाविक नहीं है न वह 
इस कर्म का कर्ता है किन्तु गदहे पालने वाले के सम्बन्ध से यह कर्म करने वाला 
उसे कहा जा सकता है, ऐसे ही उक्त तथ्य को समझना चाहिये । 


मुमुक्ष सुखेन : ्रभो ! उक्त सिद्धास्त की पुष्ठि के लिये कुछ और कहने 


१७३ 


की कृपा हो । 


बेदव्यासजी : यथा च तक्षोम्यथा ॥२१३४०॥॥ 


व्याख्या : जैसे कुशल कारीगर अपनी हथियार साधन-सामग्रियों को लेकर 
गाड़ी, पालकी, चौकठ, पल्‍ले, चौकी आदि को बनाना रूप कर्म का कर्ता बनता है 
और जब हथियार रखकर चुपचाप विश्राभ करता है तब वह हथियार से सम्बन्ध 
न होने के कारण कर्म तहीं करता, इसी प्रकार जीवात्मा में स्वरूपत: कर्तापत 
नहीं है, जब वह शरीर एवं इन्द्रियों से सम्बन्धित होता है अर्थात्‌ उनका अधि- 
ष्ठाता बनता है तब वह उससे किये जाने वाले कर्मों का कर्ता बनता है । श्री गीता 
में स्थान-स्थान पर भगवान के मुख से जीवात्मा के कर्तापन का खंडन किया गया 
है, इससे यही सिद्ध होता है कि जीव के शुद्ध स्वरूप में कतृं भाव नहीं है, अपितु 
उसमें अन्त: करण के सम्बन्ध से अज्ञान जनित आरोपित कर्तापन का भाव है । 


सुमुक्ष, मुखेन : मुने ! अनादि अन्त: करण के सम्बन्ध से जीवात्मा में जो 
अस्वाभाविक कर्तापन है, वह स्वतन्त्र हैं कि किसी अन्य के अधीन है, बतलाने की 
कृपा हो। 


बेदव्यासजी : परात्तु तुच्छ ते : ॥२।३।४१॥ 


व्याख्या : जीवात्मा, परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की शक्ति व प्रेरणा से ही 
कुछ कार्य करने में समर्थ होता है इसलिये इसका कर्तापन परमात्मा के आधीन 
है । जीवात्मा से परमात्मा को जैसी चेष्टा करानी होती है, बैसी ही चेष्टा कराने 
का संकल्प, परमेश्वर अपने हृदय में करता है, उसकों करतृत्व विचार कहते हैं, 
पुनः बैसी ही चेष्टा करने की इच्छा, जीवात्मा के हृदय में उत्पन्न करता है, जिसे 
कारयतृत्व भाव कहते है, पुनः अनुमति प्रदान करता है बुद्धि में स्थित होकर जिसे 
अनुमन्तृत्व भाव कहते हैं किन्तु परमात्मा उस कर्म से उदासीन रहता है, जिसे 
उदासीनत्व भाव कहते हैं परन्तु परमात्मा जीव का साथ कभी नहीं छोड़ता, जीव 
की चेष्टा चाहे जंसी हो, जिसे सहकारित्व भाव कहते हैं। उक्त सब क्रियायें 
जीवात्मा के कर्म के अनुसार परमेश्वर की प्रेरणा से होती हैं, जिसे फल प्रदत्व 
भाव कहते हैं, इस प्रकार से जीवात्मा का कर्तापन स्वतन्त्र नहीं है अपितु पर- 


पृछर 


मात्मा के आधीन हैं। बुहू० उप० (३॥७।२२) तथा छान्‍्दो०-उप० ६)३॥२) तथां 
क्रेनोपनिषद की यक्ष-आख्यायिका से स्वयं सिद्ध होता है कि यक्ष ख्पप्तारी ब्रह्म ने 
जब अपनी शक्ति को अग्नि और वायु से खींच ली, तब सब संसार'को भस्म के 
रूप में बदल देने वाले अग्नि देव तथा संसार को उड़ाकर अधर में स्थित करते 
वाले वायु देव, यक्ष के दिये हुये सूखे तृण के छोटे टुकड़े को न जला सके और न 
उड़ा सके, हतप्रभ होकर लौठ गये, भाव यह्‌ कि बड़े-बड़े देवता भी, परब्रह्म की 
शक्ति व प्रेरणा पाकर ही अपना-अपना कार्य करने में समर्थ होते हैं, स्वतन्त्रता से 
नहीं । भगवान वासुदेव कृष्ण ने भी गीता, (१८।६१) में ईश्वर : सर्व भूतानां .. 
******** ” इलोक के द्वारा जीव का कर्तापन, ईश्वर,के आधीन बताया है । विष्णु 
पुराण (११७२६) में भी इसी सिद्धान्त की पुष्टि की गई है किन्तु जीवात्मा 
“अहंकार विमृढात्मा कर्ताः'हमिति मन्‍्यते' अज्ञानवश स्वयं को स्वतन्त् कर्ता 
मानकर संसार चक्र में फेस जाता है । 


मुम्रुशु सुखेन : प्रभो ! जब जीव का कर्तापन ईश्वराधीन है, तब ईश्वर को 
उससे शुभाशुभ कर्म करवाकर, तदनुसार फल भोग करवाने से, विषमता और 
निर्दयता के दोष से कैसे बचाया जा सकता है ? 


वेदव्यासजी : कृतप्रयत्नापेक्षस्तु विहितप्रतिषिद्धा-वेयर्थ्यादिभ्यः 
४२३१४ २४ 


व्याख्या : जीवात्मा के किये हुये अनन्त जन्मों के संचित-कर्म-संस्कारों की 
अपेक्षा रखकर ही परमात्मा, जीव को तद्नुसार कम में प्रबुत्त कराता है तथा 
क्रियमाण कर्म की साधन-सामश्रियों का संयोग कराता है, इसलिये उस पर विष- 
मता या निरदंयता का दोष आरोपित नहीं किया जा सकता । इसके अतिरिक्त 
परमेश्वर ने शास्त्रों द्वारा यह समझा दिया है कि, “हे जीव, तुम्हें ईश्वर ने विवेक 
दिया है, जिस विवेक के द्वारा तुम अपने सहज स्वरूप में स्थित हो सकते हों, 
मुक कार्य करने से तुम्हें लोक-परलोक में आतन्द की प्राप्ति होगी और अमुक 
कर्म करने से तुम्हें नरक में अपता निवास बनाना पड़ेगा,चौरासी का चक्कर लगा 
ही रहेगा । निष्काम कर्म का फल ब्रह्म-प्राप्ति और सकाम कर्म का फल संसार 
की ही प्राप्ति है। परब्रह्म में मन लगाने का फल परम पद की प्राप्ति तथा अन्य 
बह्मेतर में मन लगाने का फल बन्धन की ही प्राप्ति है।” इस प्रकार शास्त्रों 
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द्वारा जीव की सजग कर देने से, परबरह्म में विषमता और निर्दयता का दोष 
आरोपित तेहीं किया जा सकता क्योंकि विधि-निषेध की आज्ञा का अनादर करने 
से, जीवात्मा स्वयं अपने से अपना विनाश करने वाला सिद्ध होता है तथा परबंहा 
के प्राप्ति हेतु जो साधन-सामग्रियाँ उसे परमात्मा की. अहैतुकी हृपा से प्राप्त हुई 
हैं, उसका दुरुपयोग करने से स्वयं अपराधी है वह, ईश्वर पर किसी प्रकार से 
कोई दोष लगाया नहीं जा सकता जैसे, किसी अनुकरण लीला के नाथेक ने किसी 
व्यक्ति को उसकी योग्यता की अपेक्षा से कोई पाठ, रंगमंच में करने को दिया 
और स्वय परदे की ओट से शुद्ध पाठ करने के लिये उसे प्रेरित करता रहा किन्तु 
पाठक ने नायक की इच्छानुसार पाठ न करके विपरीत पाठ किया, इससे उसकी 
उन्नति रुक गई तो लीला-तायक का इसमें कौन सा दोष है या भिखारी का सही 
पाठ करने वाला व्यक्ति, लीला-समाप्ति पर भी सदा के लिये ही आवेशित चित्त 
होकर भिक्षा-वृत्ति से अपनी जीविका चलाने लगे तो लीला-तायक का क्‍या दोष? 
इसी प्रकार जगल्लीला का पाठ करने वाले जीव-समूहू और लीला नायक परबह्म 
परमात्मा के विषय में समझना चाहिये । जीव को चाहिये कि मायापति, उर-प्रेरक 
परम प्रभु की शरणागति सबब भावेन ग्रहण कर ले और अपने समेत अपने से 
- “सम्बन्धित, मेरे नाम के सभी स्वत्वों को परब्रह्मा पुरुषोत्तम भगवान के चरणों में 
समपित कर दे तो हुंदयस्थ ह॒वीकेश, इन्द्रियों से सम्बन्ध विच्छेद कराके परम 
शान्ति प्रदान करेंगे । 

मुमुक्षु मुखेन : प्रभो ! उपर्युक्त कथन से यह सिद्ध होता है कि जीवात्मा 
और परमात्मा में भेद है, श्रुतियों में भी जहाँ-तहाँ भेद का ही प्रतिपादन किया 
गया है जैसे, श्वेता० उप० (४।६।७) में इस तथ्य को पुष्ट किया गया है. किन्तु 
किसी-किसी स्थान में अभेदता का भी वर्शन कराया गया है जैसा कि बृहदा० 
उप० (४।४।५) में कहा गया है तथा कारण और कार्य का विचार करते पर भी 
अभेदता सिद्ध होती है जैसे, मिट्टी के बतेन, मिट्टी ही होते हैं, अत: इसका निरा- 
करण करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : अंशो नानाव्यपदेशादस्यथा चापि दाशकित-- 
बादित्वमधीयत एके ॥२।३॥४३॥। 


व्याख्या : श्रुतियाँ जीव को बहु संख्यक और उनमें भी परस्पर पृथकता 
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सिद्ध करती हैं इसलिये तथा प्रकारान्‍्तर से भी यही सिद्ध होता है कि जौवात्मों, 
परमात्मा का अंश है क्योंकि एक शाखा वाले परअहय को ब्रह्म सूक्त में इस प्रकार 
कहते हैं कि 'ब्रह्म दाशा ब्रह्म दासा ब्रहौवेमे कितवा:' अर्थात्‌ “ये केवट ब्रह्म हैं, 
दास ब्रह्म हैं तथा ये जुआरी भी ब्रह्म ही हैं।” इससे भी यही सिद्ध होता है कि 
जीव बहुत हैं और ब्रह्महूपता भी उनमें स्थित है, अतः जीव ईश्वर का अंश है । 
श्वेता० उप» (६।१२।१३) में भी जीवों के वातात्व का वर्णन करके, उन्हें वित्य 
और चेतन बताया गया है, साथ ही परमेश्वर को अन्त, नित्य चेतन जीवों के 
कर्म-फल भोगों का विधायक तथा जगत का कारण कहा गया है, इससे भी यही 
सिद्ध होता है कि जीवात्मा, परब्रह्म परमेश्वर का अंश है। श्री भगवान कृष्ण के 
वाक्य गीता (१४।३-४) में स्पष्ट है कि जीवात्मा और परमात्मा का उसी प्रकार 
सम्बन्ध है जैसे, पिता-पुत्र का अर्थात्‌ अंशी परमेश्वर है और उनका अंश जीव है 
यदि जीवात्मा को सर्वथा परमात्मा से भिन्न तत्व माता जाय. तो एक परब्रह्म को 
जगत का उपादान कारण बताने वाले तथा दाश, दास और कितवों को ब्रह्म 
बताने वाले श्रुति वाकयों की अप्रमाणता से अनर्थ की प्राप्ति होगी इसलिये जीव 
को, परबह्म का अंश मानना ही सर्वोत्तम यथार्थ सिद्धि है जैसे, महदाकाश और 
घंटाकाश की स्थिति है, उसी प्रकार कारण-कार्य भाव से ब्रह्म और जीव में भी 
अंशी-अंश भाव निरुपाधिक और नित्य है, जो श्रुतियाँ जीव व ब्रह्म में अभेद सिद्ध 
करती हैं, वह कारण-कार्य व अंशी-अंश की एकता को लेकर ही है, जैसे पिता 
की आत्मा ही वीय॑ रूप से, पत्नी के गर्भ में स्थित होकर, पुत्र का रूप घारण 
करती है इसलिये कारण काय॑ को लेकर पिता-पुत्र में अभेद सिद्ध किया गया है, 
इसी प्रकार मह॒दाकाश ही तो घटाकाश में स्थित है, जानकर कारण-कार्य की 
एकता से दोनों में भेद नहीं माना गया । 


मुमुक्ष मुखेन : अरभो ! प्रकारान्तर से जीव के अंशतत्व की सिद्धि की 
जाय । 


वेदव्यासजी : मन्‍्त्रवर्णाच्च २३१४४ ॥॥ 


व्याख्या : छान्‍दो० उप० (३॥१२।६) मन्त्र में बताया गया है कि पहले जो 
परमात्म विषयक वर्णन हो कुका है, वह तो केवल परमेश्वर के महिमा का द्योतक 
मात्र है, बह तो उक्त महनीय चर्चा से बहुत अधिक है । समस्त जीव समुदाय परत्रह्म 
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को एक पाद (अंश) है और इसके तौन पांद अमृतसंय, दिव्य अर्थात्‌ सच्दानन्दा- 
त्मक स्वस्वृरूप भूत परमधाम में है जैसें किसी महाराजा के महत्वपूर्ण वैभव, शक्ति; 
सेना, मन्‍्त्नी, प्रजा वात्सल्यादि गुणों के वर्णन से राजा, सवंधा अधिक होता हैं 
क्‍योंकि वह्‌ उक्त धर्मों का आश्रय है अतः धमं से, धर्मी की विशेषता स्वसान्य 
हैं, इसी प्रकार उक्त ब्रह्म विषयक वार्ता को ससझना चाहियें। विष्णु पुराण के मन्त्र 
(६।४।३६) में स्पष्ट जीव को, परमात्मा का अंश कहा है, इत्यादि मन्त्र वाक्‍्यों 
से यह सवंथा सिद्ध होता है कि, समस्त जीव समुदाय परमात्मा का अंश है । 


मुमुक्ष, सुखेन : अन्य स्थानीय प्रमाण भी हो सकते हैं, मुने ? 
वेदव्यांसजी : अपि च्व॒ स्मर्यते ॥२३॥४५॥ 


व्याख्या : जीवात्मा परमात्मा का 'अंश है' यह तथ्य सिद्धान्त केवल वेद मस्तों 
से ही जाना जाता हो, सो बात नहीं अपितु गीता में (१५।७) स्वयं भगवान कृष्ण ने 
कहा है “ममैवांशो जीव लोके जीव भूत सनातन:” इसी प्रकार अपने अंश भूत मुख्य- 
मुख्य विभूतियों का वर्णन करके दशमें अध्याय के बयालिसवें श्लोक में कहा है कि, 
“हे अर्जुन ! तुम्हें बहुत जानने से क्या प्रयोजन, तुम केवल इतना समझ लो कि 
मैं अपनी शक्ति के अल्प अंश से, इस सम्पूर्ण जगत को भली-भाँति धारण करके, 
स्वरूप में स्थित हूँ ।” अस्य स्थान में भी यह कहा गया है कि “हे मैत्रेय ! एक 
पुरुष जो यह जीवात्मा है, नित्य-शुद्ध, सवेव्यापी और अविनाशी है, वह भी सर्वेभूत- 
मय विज्ञानानन्द घत परब्रह्म परमात्मा का अंश ही है। इस प्रकार स्मृतियों के 
द्वारा सिद्ध जीवात्मा, परमात्मा का निःसन्देह अंश है । 


मुमुक्ष, मुखेन : महर्षे ! परब्रह्म के अंश होने के सम्बन्ध से जीव के किये 
हुये शुभांशुभ कर्मों और उनके फल स्वरूप सुख-दुःखादि द्वल्दों से परमेश्वर का 
भी सम्बन्ध होता है क्या ? 


वेदव्यासजी : प्रकाशादिवस्नेबं परः ॥२।३॥४६॥ 

व्याख्या : नेत्र के देवता सूर्य देव हैं तथा नेत्न में जो प्रकाश है बह सूर्य का 
ही अंश है किन्तु सूब॑ देव अपने अंश भूत नेत्रों के समस्त दोबों से सदा अलिप्त 
रहते हैं तथा आकाश भी अपने अंश भूत इन्द्रियों के दोषों से जैसे अलिप्त रहता 


वृश्द 


है वैसे ही परब्रह्म परमात्मा अपने अंश भूत, सम्पूर्ण जीवों के शुभाशुभ कर्मों तथा 
सुख-डुःखादि कर्म फलों से सदा अलिप्त रहता है । कठ० उप० (श२।११) की 
श्रुति भी उक्त अथ का प्रतिपादन करती है, यथा लोक-चक्षु सूर्य, जैसे अपने - अंश 
भूत चक्षु के दोषों से लिप्त नहीं होते, उसी प्रकार सब॑ भूतास्तरात्मा परत्रह्म 
परमेश्वर, लोकों के दुख-सुख से अलग रहते हैं। 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने इसमें क्या स्मृति प्रमाण भी है ? 
बेदब्यासजी : स्मरन्ति च ॥२।३।४७॥॥ 


व्याख्या : यही बात स्मृतिकार भी कहते हैं और इसी सिद्धान्त की पुष्टि 
श्रुति, इतिहास और पुराण भी करते हैं यथा गीता (१३।३१) में भगवद्वाक्य हैं 
कि 'हे अर्जुन ! यह अविनाश परमात्मा, अनादि और निर्गुण होने के कारण, 
शरीर में स्थित होते हुये भी, न कुछ करता है और न शरीर के सम्बन्ध से होने 
वाले कर्मों के सुख-दु खादि फलों से लिप्त होता जैसे, कमल पत्र पानी में रहता 
हुआ भी जल से लिप्त नहीं होता वैसे ही नित्य निर्गुण परमात्मा के विषय में 
समझना चाहिये । महाभारत शान्ति पर्व (३५१॥१४-१५) तथा मुण्ड० उंप० 
(३।१॥१) में भी यही सिद्ध किया गया है कि परमात्मा, किसी प्रकार के दोषों से 
लिप्त नहीं होता । 


सुमुक्षु सुखेन : महर्षे ! समस्त जीव जब परमात्मा के अंश हैं, तब एक 
जीब के लिये जो अनुष्ठान करने का विधान शास्त्रों में बताया जाता है, वह दूसरे 
के लिये निषेध कहा जाता है, ऐसी विषमता क्‍यों ? समझाने की कृपा हो । 


वेदब्यासजी : अनुज्ञापरिहारो देहसम्बन्धाज्ज्योतिरादिवत्‌ ॥२३॥४८।॥ 


व्याख्या : जैसे श्मशान की अश्नि त्याज्य है, उसे हवन करने, भोजन बनाने 
या अन्य किसी काम में नहीं लाता चाहिये और गृह की हवतीय या रसोई घर की 
अग्नि उपादेय है, ठीक इसी प्रकार भिन्न-भिन्न प्रकार के शरीरों के साय जीवात्माओं 
का सम्बन्ध होने से शास्त्र में कहा गया विधि-निषेध अंनुचित नहीं हैं यथा शुद्रों 
का जीविका के लिये, सेवाव्‌ृत्ति रूप धर्म का तिर्वाह हो लोक-परलोक में सुख देने 


प्र७दे 


वाला शास्त्रों में बताया गया है और ब्राह्मणों के लिये सेवा-वृत्ति का निषेध किया 
गया है इंसलिये शरीर सम्बन्ध से यथोचित विधि-निषेष रूप शास्त्र की आज्ञा 
सर्वेधा उचित है यदि एक ही कर्म सभी जीव करने लगें तो जगत में अव्यवस्था हो 
जाने की शंका भी है, जीवों के लौकिक हित कार्यों की हानि सामतते समुपस्थित हो 
जायगी.। 


भुमुक्ष मुखेन : मुने ! जीवात्माओं को विभु मानते से उनका और कर्मों का 
विभाग कैसे संभव होगा ? बतलाने की कृपा हो । 


वेदब्यासजी : असंततेश्चाव्यतिकर: ॥२३।४६॥॥ 


व्याख्या : जैसे प्रलयकाल में सम्पूर्ण जीवात्मा, विभू होते हुये भी कारण 
शरीर का आवरण होने से, एक.नहीं हो जाते, उनका परस्पर विभाग बना रहता 
है, ब्रह्म सूत्र (२।३।३०) में यह स्पष्ट बताया जा चुका है, वैसे ही सृष्टि काल में 
भी शरीरों के सम्बन्ध से, एक-दूसरे में व्याप्त न होने के कारण, उनके कर्मों का 
सिश्रण नहीं होता और उनका परस्पर विभाग भी विद्यमान रहता है क्योंकि शरीर 
अन्त:करण, जनादि कर्म संस्कार और जज्ञान आदि के सम्बन्ध से जीवों की व्या- 
पकता और ज्ञान, परब्रह्म परमेश्वर की तरह नहीं होता जैसे, लोक में अगणित 
घटाकाश हैं, वे सबके सब आवरण के भीतर रहने के कारण (शरीर सम्बन्ध से) 
पृथक-पृथक दृष्टिगोचर होते रहते हैं, उनमें कोई छोटा कोई बड़ा, कोई किसी 
कार्य के लिये, कोई किसी कार्य के लिये, उतका बना रहना सबके प्रतीति का 
विषय होता ही है यद्यपि वे सब महदाकाश के अंश ही हैं; स्वरूपत: आकाश से 
भिन्न नहीं हैं, अस्तु, विभु ही हैं फिर भी आवरण सम्बन्ध से, सब की उक्त स्थिति 
बनी रहती है। दूसरा दृष्टास्त यह है कि जैसे, शब्द किसी के किसी प्रकार के 
किसी भाषा के हों, सब की व्याप्ति आकाश में समान रूप से द्वोते हुये भी, प्रत्येक 
शब्द का मिश्रण न होकर, उनकी भिन्नता का बना रहना सबके अनुभव का विषय 
बन रहा है, तभी तो अनेक स्थानों से एक ही समय कहे हुये शब्द, यन्त्रों द्वारा 
अलग-अलग सुने जाते हैं इसलिये जीवात्माओं का विभुत्व, उनके परस्पर अमिश्रण 
और भिन्नता में बाधक नहीं है । 


मुसुक्ष समुखेन : मुने ! जो लोग जीवात्मा का स्वरूप अन्य प्रकार से मानते 


बृद० 


हैं, उनके विषय में कुछ कहने की कृपा हो । 
बेदव्यासजी : आभासा एव च ॥२॥३॥५०७ 


ब्याज्या : जो लोग जीवात्मा को परतह्म पुरुषोत्तम भगवान का अंशन 
मानकर उनको अलग-अलग स्वतन्त्र मानते हैं, अतएवं अपनी मान्यता की सिद्धि 
के लिये जो-जो युवित प्रमाण दिये हैं, वे सब के सब आभास मात्र हैं, अतः उनकी 
मान्यता अमाननीय है । सम्पूर्ण क्षुतियों के आदर के लिये तथा उनकी परस्पर 
एकता सिद्ध करने के लिये, जीवात्मा को परमात्मा का अंश मानना सर्वथा उचित 
और युक्‍्ति संगत हैं जैसे पुत्र को पिता का अंश न मानकर, पिता से असम्बन्धित 
स्वृतस्त्न सातता अनर्गल और अविचारित अपराध है, जैसे ही स्वतन्त्र लोगों की 
स्वतन्त्र वार्ता है। 


सुमुक्ष, सुन : मुने ! बादी लोग कहते हैं कि अवयव हीन परमात्मा का 
अंश जीव कैसे हो सकता है यदि घटाकाश की तरह अंग्रोशि भाव माने भी तो 
उपाधि के नष्ठ होने पर, बह असिद्ध हो जाता है इसलिये इसका निराकरण करने 
की क्पा हो । 


वेदब्यासजी : अदृष्डानियमात्‌ ॥२॥३॥५१॥ 


व्याख्या : जो देखे-सुते नहीं जा सकते, ऐसे अदृष्ट अगणित जन्मों के कर्म 
फल्ल भोगों की कोई नियत व्यवस्था न हो सकेगी । यदि जीव को परब्रह्म का अंश 
नहीं स्वीकार किया जायगा अथवा बदाकाश की भाँति उपाधि के तिमित्त से जीव 
को परमात्मा का अंग माना जाथगा तो, विचार करें यदि जीवों को स्वतन्त्त 
मानते हैं तो उतके कर्म फल भोगों की व्यवस्था कौन करेगा। जीव अपने से अपने 
कर्म फलों की व्यवस्था कर नहीं सकते । इस कर्म का फल यह होगा और उसके 
ओगते का समय, अमुक जन्म में, अमुक वर्ष में इस प्रकार भोगा जाथगा, यह सब 
सोचना ही व्यर्थ और असंभव है। कर्म को ही व्यवस्थापक मानें तो वह जड़ है 
इसलिये अपना फल भोग कराना असंगत है यदि यह माना जाय कि एक परमात्या, 
उपाधि युक्त घटाकाश की भाँति अनादि सिद्ध अल्त:करण शरीरादि की उपाक्रियों 
के मिभित्त से नानादि जीबों के रूप में, अपनी प्रतीति करा रहा है, तो भी जीवों के 
कर्मफल-भोग अव्यवस्थित ही रहेंगे क्योंकि इस मान्यता से जीव और ब्रह्म का 


द्ष्जे 


वास्तविक भेद न होने से, समस्त जीव-जगत के कर्मों का विभाग करना तथा कम. 
फल भोंगने वाले जीवों का विभाग बनाना और परमात्मा को सबसे अलग रखकर, 
जीवों के. कमंफलों का व्यवस्थापक मानना असंभव है इसलिये श्रुति सिद्धान्त के 
अनुसार, पिता-पुत्र की भांति जीवात्मा, परमात्मा का अंश है। सभी जीव उन्हीं 
से उत्पन्न होते हैं और वही समस्त जीवों को उनके कर्म फलों के अनुसार, भोगों 
की व्यवस्था करने वाले हैं । 


मुमृक्ष, मुखेन : मुने इसके अतिरिक्त अव्यवस्था अन्यत्र तो न होंगी ? 
बेदब्यासजी : अभिसन्थ्यादिष्वपि चैबस्‌ ॥२१३५२७ 


व्याद्या : घटाकाशवत्‌ उपाधि निमित्त तया प्रतीत होने वाला ईश्वर तथा 
जीवों का अशांशि भाव वास्तविक नहीं है, स्वीकार करने पर जीवों के संकल्प व 
च्छा आदि के विभाग की अनियमित व्यवस्था हो जायगी क्योंकि जीवों के संकल्प 
आदि परस्पर प्रृथक-पृथक न रह सकेंगे और परमात्मा के संकल्प से भी उनका 
भेद असिद्ध रहेगा क्योंकि जीवों को स्वतन्त्र स्वीकार करने से, ईश्वर के पारतन्ल्य 
की हानि होने से सम्बन्ध ही विच्छेब हो जायगा, अस्तु, श्रुतियों-शास्त्रों में परब्रह्म 
परमात्मा के द्वारा 'ईक्षण' अर्थात्‌ संकल्प पूर्वक जगत की रचना करने का जो 
प्रमाण है, उसकी भी संग्रति असंभव है इसलिये पूर्व सृत्र की व्याख्या के अनुसार, 
जीव-अह्य का अंशांशि भाव श्रुति सिद्धात्त से नित्य और निरूप(धिक है । 


सुमक्षु मुखेन : सुने ! उपाधियों में देश-भेद होने से क्या सब व्यवस्था नहीं 
हो सकती ? 


वेदव्यासजी : प्रदेशादिति चेन्नान्तर्भावात्‌ ॥२१३॥५३॥ 


व्याख्या : यदि शरीरादि में देश का भेद होने से, सब जीवों में पृथकीकरण 
भाव तथा कर्म-फल-भोग-व्यवस्था और उनके संकल्प आदि की सिद्धि मानी जायगी 
तो यह कथत्त असिद्ध हो जायगा क्योंकि परब्रह्म परमात्मा सभी शरीर रूपी उपा- 
धियों में व्याप्त है। उपाधियों के देश-मेद से, परमात्मा के देश में भेद नहीं हो 
सकता है अपितु उत्येक उपाधि का सम्बन्ध, सब देशों में हो सकता है जैसे घट रूप 


प्र 


उपाधि एक जगह से दूसरी जगह जाय तो आकाश उसके साथ नहीं आता-जाता, 
जब जिस देश में उपाधि जाती है, उस समय वहाँ का आकाश, उपाधि में आ 
जाता है, इस प्रकार से अपरिछिच्न एवं अभेद आकाश के व्यापकत्व भाव से उसका 
सब उपाधियों में बाह्याभ्यन्तर भुक-भाव स्वयं सिद्ध है, इसी प्रकार से सब उपा- 
धियों का भी अस्तर्भाव आकाश में सिद्ध समझता चाहिये, अतः क़िसी प्रकार से 
किसी भी विभाग की सिद्धि नहीं हो सकती इसलिये जीव-ब्रह्म का अंशांशि भाव, 
घटाकाश की भाँति उपाधि के निमित्त से नहीं माना जा सकता अपिंतु पुत्र और 
पिता की भाँति सहज सिद्ध है। 


तात्पर्यार्थ : परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवान ही जगत के अभिन्नोपादान निमित्त 
कारण हैं । जीवात्मा स्वरूपत: विभु और व्यापक है किन्तु अनादि अच्त:करण व 
शरीरादि-सम्बन्ध से ही किसी-किसी श्रुति में उसे अणु भी कहा गया है । जीवा- 
त्मा में विभु होते हुये भी, कारण शरीर के सम्बन्ध से, उनमें नानतात्व एवं पृथक- 
पृथक अनादि कर्म संस्कारों से परस्पर कर्म फल के विभाग का निरूपण किया गया 
है । जीवात्मा, परमात्मा से भिन्न तत्व तथा अभिन्न भी नहीं माना गया है, अपितु 
परबरह्म परमेश्वर का अंश सिद्ध किया गया है जैसे, पिता का अंश पुत्र है । 
जीवात्मा का स्वरूप स्वत: सिद्ध व स्वतन्त्र नहीं है, वह सदा परमात्मा के परतन्त्र 
है इसलिये उसे प्रभु-परतन्त्रता को स्वोकार कर, अपने को पुत्र की भाँति परम 
पिता परमेश्वर का धन समझना चाहिये । अपने व अपने से सम्बन्धित पदार्थ का 
विनियोग भगवान के लिये होना चाहिये । पुत्र की भाँति अपनी चेष्टायें, आराध्य 
देव के मुख-कमल-विकास हेतु होनी चाहिये, इस प्रकार सर्व भावेन प्रभु-समधित 
जीवन बनाकर, उनके ताम, रूप, लीला और धाम में अति अनुरक्ति के साथ काल- 
क्षेप करता चाहिये, ऐसा धर्म पंचम पुरुषार्थ है। इस प्रकार की स्थिति में रहंकर 
कारण शरीर से मुक्त होकर, परम पद प्राप्त कर लेना चाहिये कि वहाँ से लौटकर 
पुनः मृत्यु लोक में नहीं आना होता । यही वेदान्त दर्शन (बह्सूत्र) के दूसरे 
अध्याय के तीसरे पाद का सार सिद्धान्त है। 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त दर्शन (ब्रह्मधूत्र ) के द्वितीय अध्याय 
का तृतीय पाद समाप्त 


पृष्रे 


श्री वेदव्यासक्ृत वेदान्त दर्शन (ब्रह्मसूत्र) के 


द्वितीय अध्याय का चतुर्थ पाद 


मुमुक्षु सुखेन : मुने ! प्राण व इन्द्रियों की उत्पत्ति कहीं तो परमेश्वर से 
श्रुति में कही गई है और कहीं अग्नि, जल और पृथ्वी से तथा कहीं उत्पत्ति क्रम 
में ताम भी नहीं आया, अतः प्राण और इन्द्रियाँ किससे उत्पन्न होती हैं, बतलाने 
की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : तथा प्राणा: ॥२॥४।१॥॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार परब्रह्म परमात्मा से पांचों तत्व तथा और सब 
जग्तीय पदाय॑ उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार प्राण व इन्द्रियाँ भी, उन्हीं परमेश्वर 
से उत्पन्न होती हैं क्योंकि आकाश आदि तत्वों और इन्द्रियों की उत्पत्ति में कोई 
भेद नहीं है। मुण्डकोपनिधद (२।१।३) में स्पष्ट बताया गया है कि परवहा 
परमेश्वर से ही प्राण, मन, सब इन्द्रियाँ, आकाश, वायु, अग्ति, जल और पृथ्वी 
की उत्पत्ति होती है, इस प्रकार श्रुति प्रतिपादित सिद्धान्त से यही सिद्ध होता है 
कि प्राण तथा इन्द्रियाँ भी, उस परब्रह्म परमात्मा से ही उत्पन्न होती हैं। रचना 
क्रम में कल्पानुसार स्वतन्त्र परमात्मा की इच्छा से चाहे कुछ अन्तर भी हो पर 
सबका रचयिता तो एक वह परब्रह्म परमेश्वर ही है जैसे, कुंभकार ने किसी दिन 
प्रथम नाद बनाये पुनः हंडा, हंडी, कलश आदि क्रम से बनाये । किसी दिन प्रथम 
हंडा तैयार कर, पुनः क्रम से अन्य बतं॑न तैयार किये, अस्तु, इसमें अड़चन क्या है ? 
जब जैसी इच्छा कुलाल की हुई तब तैसी रचना उसने की । सभी बर्तनों का 
बनाने वाला वही है अतएवं रचना क्रम-मेद से संशय नहीं करना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : जहाँ प्रथम जगत उत्पत्ति का वर्णन है, वहाँ कहा गया है 
कि वाणी तेजोमयी है, जिसका अभिप्राय यह है कि वाक्‌ इन्द्रिय तेज से उत्पन्न 


पृथ४ 


हुई है, इससे इन्द्रियों की उत्पत्ति पंच भूतों से ही सिद्ध होती है, अतः दोनों प्रकार 
का कथन करने वाली दोनों श्रूतियों में सामन्‍्जस्य कैसे हो सकेगा । समझाने की 
कृपा हो । 


बेदव्यासजी : गौण्यसम्भवात्‌ ॥२॥४४२॥ 


व्यास्या : छान्दो० उप० (६।६।४) में बताया गया है कि भक्षण किये हुए 
तेजस पदार्थों का जो सारतम सूक्ष्म अंश है, वह एकत्न होकर, वाणी के रूप में 
परिवर्तित होता है, इससे यही |सेद्ध होता है कि तेजस के सूक्ष्म अंश से वाणी 
बलबती होती है क्योंकि श्रूति ने तेजस पदार्थों के खाये हुये सूक्ष्मांश का ही ऐसा 
परिणाम कहा है, इसलिये जिस इन्द्रिय से तेजस पदार्थ खाये जाते हैं, उसका 
उत्पन्न होना तेजस पदार्थ से प्रथम ही सिद्ध हो जाता है जैसे, कोई कहे कि इस 
मिट्टी के घड़े में यह्‌ घी रख दो, जिससे घड़ा पुष्ट हो जायगा तो यह स्पष्ट है 
कि घी लाने के पहले घट का निर्माण हो चुका था; इसी प्रकार वहाँ श्रूति में 
खाये हुये अन्न से मन का उत्पन्न होना और पीये हये जल से प्राणों की उत्पत्ति 
का होना बताया गया है किन्तु विचार करें कि प्राणों के बिना जल-पान कोई 
कर सकता है, नहीं, इसलिये जल से प्रथम प्राणों की उत्पत्ति सिद्ध होती है अर्थात्‌ 
जल से प्राणों की उत्पत्ति असिद्ध है इसलिये जल से प्राणों की रक्षा (पुष्टि) 
और तेजस पदार्थों से वाक्‌ इन्द्रिय की पुष्टि होने के कारण गौण रूप से जल से 
प्राणों की उत्पत्ति और तेजस से वाक्‌ इन्द्रिय की उत्पत्ति कही गयी है, इसलिये 
गौणतया उक्त उत्पत्ति का वर्णंत करने से, वह श्र्‌ति गौणी है, इस प्रकार की 
मान्यता से श्र्‌तियों के वर्णन में सामज्जस्य हो जाता है । 


भुमुक्ष, सुखेन : प्रभो ! प्रकारान्तर से भी क्‍या उक्त श्रूति गौणी सिद्ध हो 
सकती है ? 


वेदव्यासजी : तत्प्रावछुतेश्व ॥॥९।४।३७ 

व्याख्या : शतपथ ब्राह्मण (६।१॥१।१) में पांच तत्वों की उत्पत्ति से पूर्व 
ऋषियों के नाम से इन्द्रियों की उत्पति का वर्णत है, इसी प्रकार मुण्डकोपतनिषद 
में इन्द्रियों का उत्पन्न होना, आकाशादि पाँच तत्वों से पहले कहा गया है, इससे 
यही सिद्ध होता है कि आकाशादि पंच तत्वों से, इन्द्रियों की उत्पत्ति नहीं हुई है 
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इसलिये तेज आदि तत्वों से इन्द्रियों की उत्पत्ति बताने वालीं श्रुति गौण है जैसे, 
किसी राजरानी के पुत्त को दूध पिलाते वाली धाय बच्चे को लाल, वत्स आदि 
शब्द कहकर लाड़ प्यार करती है, बच्चा भी माँ कहता है कित्तु धाय का स्व- 
पुत्र कहना गौण है और रानी का बालक को अपना पुत्र कहना मुख्य है; इसी 
प्रकार प्राण और इन्द्रियों की उत्पत्ति परमात्मा से मुख्य है तथा तेज आदि भूतों 
से इन्द्रिय-उंत्पत्ति कहना गौण है और ऐसा कहने वाली श्रुति भी गौणी है । 


मुमुक्षु भुखेन : मुने ! अन्य युक्ति के द्वारा उक्त विषय की पुष्टि करने की 
कृपा हो । 


वेदव्यासजी : तत्पूरवकत्वाद्गाच: ॥२॥४।४॥ 


व्यास्या : तीन तत्व स्वरूप देवताओं में जीवात्मा के सहित प्रविष्ट होकर, 
परत्रह्म ने नामरूपात्मक जगत की रचना की; इस प्रकार छान्‍्दों० उप० (६३।३) 
में जगत की उत्पत्ति ब्रह्म के प्रवेश होने पर बताई गई है इसलिये भी सिद्ध होता 
है कि सम्पूर्ण इन्द्रियों की उत्पत्ति ब्रहा से ही हुई हे, तेज आदि तत्वों से नहीं, 
अतः तेज तत्व से पानी की उत्पत्ति बताने वाले श्रुति गौणी है अर्थात्‌ उसका कथन 
गौण है जैसे, अन्न पृथ्वी में बोया गया जो पहले पृथ्वी से ही उत्पन्न हुआ था, 
पश्चात्‌ जल सिंचन के द्वारा उसकी परिवृद्धि हुई, यदि इस अन्नोत्यादन क्रिया 
की सिद्धि में कोई कहे अन्न, पृथ्वी से उत्पन्न होता है और कोई कहे जल से होता है, 
निर्णय लेने पर यही सिद्ध होता है कि अन्न पृथ्वी से उत्पन्न होता है, जल से नहों 
किन्तु जो जल से उत्पत्ति कहते हैं, वे जल से अन्न का पोषण होने से है, अतः 
उनका कहना गौण है । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने! मुण्ड०उप० (२।१।८) में प्राणों के नाम से सप्त इन्द्रियों 
का वर्णन है तथा वुहू० उप० (३।६॥४ ) में मत सहित ग्यारह इन्द्रियों का वर्णन 
मिलता है, अतः इन दोनों में कौन सही है, इसका निश्चय कराने की कृपा हो । 
वेदव्यासजी :. सप्त गतेविशेषितत्वाच्च ॥२४।५॥ 
व्याख्या : हाँ, हाँ, पूर्व पक्षी कहा करते हैं कि मुख्यतः सात ही इन्द्रियाँ हैं, 
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श्रू,ति ने सात प्राण नाम से आँख, कान, नाक, रसला, त्वक, वाक्‌ और मन को ही 
कहा है तथा जिनमें ये इन्द्रियाँ, अपने-अपने अर्थ को ग्रहण करती हैं, वे सप्त लोक 
नाम से कहें गये हैं । मुण्ड० उप० (२।१५) में इन्द्रियों के सप्त विशेषण होने से 
सिद्ध होता है कि इन्द्रियाँ सात ही हैं । 


सुसुक्षु मुखेन : मुने ! सिद्धान्त पक्ष का क्या कथन है ? 
वेदव्यासजी : हस्तावयस्तु स्थितेइ्तो नैबम्‌ ॥२॥४।६॥॥ 


व्याष्या : प्रश्त० उप० (४।८) में हाथ-पैर, उपस्थ और गुदा, ये चार 
इन्द्रियों का वर्णन, उक्त सात इन्द्रियों के साथ मिलता है तथ्य हस्तादि करणों 
(इन्द्रियों) की आवश्यकता तथा उनका प्रयोग, प्रत्येक मनुष्य के जीवन पर्य॑न्त 
प्रत्यक्ष देखा जाता है इसलिये इन्द्रियों की संख्या ग्यारह मानना सर्वथा संगत हैं । 
भगवान कृष्ण ने गीता में (१३॥५) मन सहित इन्द्रियाँ ग्यारह बताई हैं तथा 
बृह० उप० (३॥६।४) की श्रूति भी दस (ज्ञानकर्म) इत्द्रियाँ और एक मत को 
मिलाकर ग्यारह बतलाती हैं, इसलिये जहाँ किसी अन्य उद्देश्य से सप्त संख्या 
कही गई हैं, वहाँ हस्तादि चारों इन्द्रियों को भी मिला लेना चाहिये । जैसे, कहा 
गया कि मध्यमा और अनामिका अँगुली शुभकारिणी होती है तो इसका मतलब 
यह नहीं कि हाथ में तर्जंत्ी, कनिष्टिका और अँगुष्ठ होते ही नहीं है; इसी प्रकार 
केवल इन्द्रियों की संख्या सात कहना ठीक नहीं है । 


मुसुक्ष सुखेन : मुने ! आकाशादि पंच भूत तथा समस्त इन्द्रियाँ, परब्रह्म 
परमात्मा से उत्पन्न बताई गई हैं किन्तु शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गंध नामक 
तन्मात्रायें किससे उत्पन्न होती हैं, नहीं बताया गया, अस्तु, बतलाने की कृपा हो । 


वैदव्यासजी : अणवश्च ॥२।४।७॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार इन्द्रियों की उत्पत्ति, परब्रह्म परमेश्वर से होती है, 
उसी प्रकार पंच भूतों के सूक्ष्म स्वरूप (जिन्हें उपततिषदों में मात्रा तथा दुसरे 
दर्शनकारों द्वारा परमाणु कहा गया है) भी परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवान से उत्पन्न 
होते हैं क्योंकि. श्रुति में उतकी स्थिति, परब्रह्म परमात्मा के आश्रित बततायी गई 


फ्षछ 


हैं। कोई-कोई व्याख्याकार कहते हैं कि यह सूत्र इन्द्रियों की अणुता सिद्ध करने 
क्रे:लिये हैं किन्तु यह बात बिलकुल ठीक नहीं बैठती क्योंकि प्रत्यक्ष देखा जाता 
है कि त्वक्‌ इंन्द्रिय सारे शरीर को ढाके हुये है और सवबंत्र से स्पर्श ज्ञान 
रखती है। 


सुमुक्ष, सुखैन : प्रभो ! मुख्य प्राण की उत्पत्ति किससे होती है ? 
वेदब्यासजी : श्रेष्ठश्च ॥२४।८॥ 


व्याख्या : जिसे प्रश्न० उप० (२।३-४) तथा छान्‍्दो० उप० (५।१७) में 
प्राण नाम से कही जाने वाली, इन्द्रियों से श्रेष्ठ बताया है,जो एक होते हुये शरीर 
धारण करने के पाँच प्रकार, (प्राण, अपान, समान, व्यान और उदान) का होकर 
शरीर में स्थित होता है, उस मुख्य प्राण की उत्पत्ति भी इन्द्रिय आदि की तरह, 
परक्रह्म परमेश्वर से ही होती है। मुण्डकोपनिषद (२।१।३) में भी ऐसा ही कहा 
गया है, भाई ! जिस वट बीज से इतना बड़ा वृक्ष अपनी विशालता को लिये हुये 
उत्पन्न होता है, उसी बीज से अंकुर, पौधा, तन, स्कन्ध, शाखा, प्रशाखा, पत्र- 
फुल, फल तथा इन सबके सूक्ष्म गुण जिससे रोग-निवृत्ति होती है, उत्पन्न हुये जैसे 
जाना जाता है, वैसे ही जगत के उपादान और निमित्त कारण परब्रह्म परमेश्वर 
से ही सम्पूर्ण जागतिक तत्व व पदाथे उत्पन्न हुये जानने में कौन आपत्ति है; विवाद 
करने वाले व्यथं ही अपने सही मस्तिष्क को अस्वस्थ बनाते हैं । 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! मुख्य प्राण क्‍या है ? बतलाने की कृपा हो । 
वेदव्यासजी : न वायुक्तिये पृथगुपदेशात्‌ ॥२३४१६॥ 


व्याख्या : मुण्डकोपनिषद (२॥१॥३) की श्रुति में प्राण की उत्पत्ति कही 
गई है पुनः वायु की उत्पत्ति का वर्णन अलग से किया गया है इसलिये श्रुति में 
बताया गया है कि मुख्य प्राण न तो वायु तत्व है और न वायु की क्रियाशीलता 
का ही नाम मुख्य प्राण है। इससे यह सिद्ध होता है कि वह दोनों से भिन्न तत्व है 
जैसे, उपनिषदों में आकाश ताम से भूताकाश भी कहा गया है और आकाश नाम 
परब्रह्म का भी बोधक है इसलिये जहाँ परमात्म विषयक प्रकरण हों वहाँ आकाश 


पद 


शब्द कौ भूताकाश से सर्वेथा भिन्न समझना ही परावर के ज्ञान का हैतु है, वैसे ही 
उक्त विषय को जानना चाहिये । 


मुसुक्ष, सुखेब : प्रभो ! जिज्ञासा होती है कि प्राण यदि वायु तत्व नहीं है 
तो जीवात्मा की भाँति कोई अन्य तंत्व है क्‍या ? 


बेदव्यासजी : चक्षुराविवसु तत्सहशिष्टयादिश्य: ॥२४१०॥॥ 


व्याख्या : मुख्य प्राण की श्रेष्ठता निर्धारित करने वाली एक गाथा छान्दों> 
उप० में आती है कि एक समय सब इन्द्रियाँ परस्पर अपनी-अपनी श्रेष्ठता सिद्ध 
करने के कारण विवाद ग्रस्त हो गईं, निश्चय न मिलने पर न्याय कराने के लिये 
प्रजापति के पास पहुंचकर सभी ने पूछा कि, “भगवन्‌ ! हम सब में श्रेष्ठ कौन 
है ?” प्रजापति ने कहा कि, “जिसके निकल जाने पर शरीर “शव” हो जाय, वही 
श्रेष्ठ है ।” यह सुनकर बारी-बारी से प्राण शब्द वाच्य इन्द्रियों का निकलना 
प्रारम्भ हो गया किन्तु शरीर का कार्य चलता रहा, अन्त में जब मुख्य प्राण 
निकलते की तयारी करने लगे, तब सब इन्द्रियाँ विचलित होकर घबरा उठीं और 
मुख्य प्राण से सत्र कहने लगीं कि आप ही हम सबमें श्रेष्ठ हो, बाहर मत 
जाओ | छान्दो० उप० (५॥॥६ से ११ तक) के इस प्रकरण में जीवात्मा के 
आधीन रहने वाली मन समेत इन्द्रियों के वर्णत के साथ-साथ मुख्य प्राण का 
वर्णन आया है इसलिये प्राण भी स्वतन्त्र नहीं हैं, इन्द्रियों की भाँति जीवात्मा के 
आधीन है, यही कारण है कि इन्द्रिय-निग्रह की भाँति प्राणायाम के द्वारा प्राणों 
को सूक्ष्म और आधीन करने का उपदेश, शास्त्रों में प्राप्त होता है । साथ ही मुख्य 
प्राण जीवात्मा की भाँति चेतन नहीं है अपितु इन्द्रियों की भाँति जड़ है । 


मुमुक्षू मुखेन : मुने ! इन्द्रियों की भाँति यदि प्राण को करण मानते हैं तो 
इन्द्रियों की तरह, उसके लिये भी किसी ग्राह्म विषय की आवश्यकता है किस्तु न 
तो वह किसी विषय का द्वार है. और न शास्त्रों में उसे करण कहा गया है. अतः 
इसका निराकरण करने की कृपा हों। 


वेदव्यासजी : अकरणत्वाच्च न दोषस्तथा हि दर्शयति ।२१४।११४ 
व्याख्या : जिस प्रकार इन्द्रियाँ, जीवात्मा को विषय का अनुभव कराने में 
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करण (सहायक) हैं, उसी प्रकार विषयों के उपभोग में करण न होने पर भी प्राण 
को, जीवात्मा के लिये करण मानने में कोई आपत्ति नहीं है क्योंकि उन सब 
इन्द्रियों को प्राण ही धारण करता है तथा सशरीर सबका पोषण करता है अर्थात्‌ 
इन्द्रियों का धारक-पोषक मुख्य प्राण ही है तथा प्राण के संथ्रोग से ही जीवात्मा, 
एक शरीर से दूसरे शरीर में प्रवेश करता है, इसलिये श्रृति में उक्त प्रकार से 
प्राण को करणत्वेन स्वीकार किया गया है । छान्‍्दों० उप» (५।१।६) से प्रकरण 
के अंत तक तथा प्रश्तोपनिषद (३॥१ से १२ तक) स्पष्ट रूप से देखा जा 
सकता है । 


मुमुक्ष, सुखेन : मुने ! अन्य प्रकार से भी उक्त वार्ता की पुष्टि होती 
है क्‍या ? 


वेदव्यासजी :  पज्अर्वृत्तिसंनोवद्‌ व्यपदिश्यते ॥२१४॥१२॥। 


व्याख्या : जिस प्रकार पंच ज्ञानेन्द्रियों के रूप में मन की पंच वृत्तियाँ 
बताई गई हैं, उसी प्रकार बुह० उप» (१॥४।३) में प्राण को भी 'प्राण' अपान, 
समान, व्यान और उदान नामक पंचवृत्तियों बाला बताया गया है, इस प्रकार 
प्राण अनेक प्रकार से जीवात्मा के उपयोग में आता है। प्रश्नोपतिषद (श४ंसे ७ 
तक) में भी इसी तथ्य को विस्तार पूर्वक कहा गया है इसलिये भी प्राण को 
जीवात्मा के उपयोग में आने के कारण उपकरण मानना मनीषियों से मान्य है। 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रमो ! प्राण सूक्ष्म हैं या स्थूल ? 
बेदब्यासजी : अगणुश्च ॥२।४॥१३॥ 


व्याख्या : यद्यपि यह प्राण तत्व अपनी पंच वृत्तियों के द्वारा कार्य संपादन 
की अवस्था में स्थूल रूप से अपना ज्ञान कराता है तथापि यह सूक्ष्म है, अणु शब्द 
सूक्ष्मता के बोध के लिये ही प्रयोग किया गया है. किन्तु यह परिछिन्न तत्व है; 
इसके बाहर-भीतर परमात्मा व्याप्त है अत: प्राण सीमित व्यापक है, जीवात्मा- 
परमात्मा की भाँति न तो सूक्ष्म है और न व्यापक है, प्रश्नोपनिषद में यह वार्ता 
देखीं जा संकती है । 
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भुमुक्ष, मुखेन : मुने ! छान्‍्दो० उप० में जहाँ तेज आदि तीन तत्वों से 
जगत की रचना का वर्णन आता है, वहाँ उन तीनों तत्वों का अधिष्ठाता कौन 
देवता बताया गया है, बतलाने की कृपा हो । 


बेदव्यासजी : ज्योतिराद्यधिष्ठानं तु तदामननात्‌ ॥२।४।१४॥ 


व्याख्या : छान्दोग्योपनिबद (६।२।३-४) में कहा गया है कि जगत के 
रचयिता परब्रह्म परमेश्वर ने संकल्प किया कि मैं 'एक से बहुत हो जाऊँ तब 
उसने तेज की रचना की, पुनः तेज ने विचार किया इत्यादि बेद वाक्यों में जो 
तेज आदि तत्वों में विचार करने वाला बताया गया है, वह उतका अधिष्ठाता 
परमात्मा ही है क्योंकि तैत्त> उप० (२।६) में भी कहा है कि ब्रह्म ने जगत की 
रचना करके जीवात्मा के साथ-साथ उसमें प्रवेश किया इसलिये यही निश्चय होता 
है कि जो वस्तु जड़ है वह संकल्प शून्य है, उसमें विचार करने की शक्ति नहीं हैं 
अतः पुरुषोत्तम भगवान ने ही, तत्वों में अधिष्ठाता रूप से प्रविष्ट होकर विचार 
किया है जैसे, एक समर्थ राजा ने अपनी नवीन राजधानी बनाने के लिये, एक 
नगर निर्माण करने का संकल्प किया तदनन्तर महल बनने की साधन-सामग्रियों 
के द्वारा बड़े-बड़े भवनों का निर्माण हो गया, सब सुख के साधन वहाँ सुलभ हो 
गये तत्पश्चात्‌ राजा अपने पुत्र सहित नगर में महल में प्रवेश किया, इससे यही 
प्िद्ध होता है, भवन का सम्पूर्णतया स्वामी राजा ही है, वैसे उपरोक्त वार्ता को 
समझना चाहिये | 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! आकाशादि तत्वों का अधिष्ठाता जब परमेश्वर है, 
तब सब शरीरों का अधिष्ठाता उसी को होना चाहिये, जीवात्मा को नहीं अतः इस 
जिज्ञासा का निवारण करने की कृपा हो । 


वेदब्यासजी : प्राणबता शब्दात्‌ ॥२३४१५॥ 


आ्याख्या : छान्‍्दों ० उप» (६।३।२) की श्रुति में कहा गया है. कि परब्रह्म 
ने तीनों तत्वों को प्रकट करके विचार किया कि अब मैं जीबात्मा के साथ इन 
तीनों तत्वों में प्रविष्ट होकर, नाता नामों और रूपों को प्रकट करूं । इसी प्रकार 
तैत० उप० में आता है कि जीवात्मा को सहयोग देने के लिये परमात्मा ने जीव के 
साथ शरीर में प्रवेश किया । मुण्ड० उप० तथा कठोपनिषद और श्वेता० उप० में 
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भी जीवात्मा के साथ, परमात्मा का शरीर में प्रवेश कर, वहां एक साथ दोनों का 
रहना बताया गया है इसलिये जीवात्मा को शरीर का अधिष्ठाता मानने में किसी 
प्रकार की कोई आपत्ति नहीं है जैसे, एक वृक्ष में दो पक्षी साथ-साथ रहते हैं, 
एक वृक्ष-फल का उपभोग करता है और एक साक्षी मात्र फल खाने वाले का 
साथ देते के लिये वहां रहता है इसलिये फल खाने वाले पक्षी को वृक्ष का अधि- 
उ्ठाता मानने में कोई विरोध नहीं है । 


भुमुक्ष, मुखेन :प्रभो ! श्रूतियों में जगत की उत्पत्ति के पूर्व या उत्तर में 
जीवात्मा की उत्पत्ति का वर्णन नहीं मिलता, अस्तु, परमात्मा का यह विचार 
करना कैसे सिद्ध होगा कि जीवात्मा के सहित मैं तत्वों में प्रवेश करूं । 


बेदब्यासजी : तस्य च नित्यत्वात्‌ । १४।१६॥ 


व्याख्या : जीवात्मा को सब श्रुतियां तित्य बताती हैं, स्वरूपतः उसकी 
उत्पत्ति नहीं होती और न ही मृत्यु होती । सृष्टिकाल में अन्त:करण और शरी- 
रादि के सम्बन्ध से ही गौण रूपेण उसकी उत्पत्ति कही गई है; सूत्र (२३१६) 
किन्तु सूत्र (२।३।१७) में जीव की वास्तविक उत्पत्ति नहीं मानी गई क्‍यों कि 
जीवात्मा नित्य और सनातन है इसलिये सृष्टि के पहले व पीछे जीवात्मा की 
उत्पत्ति न बताकर भूतों में जीवात्मा के साथ, परमात्मा के प्रवेश करने में कोई 
विरोध नहीं है । जैसे लोक में किसी पुरुष के भव्य-भवन बनने के पहले या पीछे 
उसके पुत्त होने की चर्चा न करके अगर यह कहा जाय कि अमुक पुरुष अपने पुत्र 
के साथ, उस भवन में प्रवेश कर वहां रहने लगा तो इसमें पुत्र की चर्चा, भवन 
बनेने के पूर्व या उत्तर न करके, सदन में दोनों का (पिता-पुत्र का) प्रवेश कहते 
में कौन सी आपत्ति है? 

मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! श्रुतियों में प्राण के नाम से इंद्रियों को कहा गया है 
इससे यह जान पड़ता है कि इन्द्रियाँ, श्राण की कार्य भूता हैं, उसी की वृत्तियां हैं। 


इससे भिन्‍न तत्व की सिद्धि संशय ग्रस्त है अथवा चक्षु आदि इन्द्रियों की तरह 
मुख्य प्राण भी एक इन्द्रिय है, ऐसी स्थिति में वास्तविक निर्णय देने की कृपा हो । 


बेदव्यासजी : त॑ इन्द्रियाणि तद्व्यपदेशादन्यत्र श्रेष्ठात्‌ ॥२४।१७॥ 
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व्याड॑या : मुं्डं० उप (२।१।३) की श्रुति में इन्द्रियों और प्राणों कौ पृथक- 
पृथक कहा है। प्राणों के नाम से इन्द्रियों का वर्णन नहीं है अर्थात्‌ मुख्य प्राण की 
गणना इन्द्रियों से अलग की गई है। इसलिये पाँच ज्ञानेर्द्रियां, पांच कर्मेन्द्रियां 
और एक मन, मुख्य प्राण से सर्वथा भिन्‍न पदाथ् हैं। इन्द्रियां न तो मुख्य प्राण 
की काये है और न मुख्य प्राण, उनकी भांति इन्द्रियों की गणना में है अपितु 
शरीर में सर्वेन्द्रियों की स्थिति मुख्य प्राण के आधीन है इसलिये श्रुति में गौण रूप 
से, इन्द्रियों को प्राण ताम से कहा है जैसे, वतंमान'ः काल में मोटर इत्जन के 
आधघीन गाड़ी के सब अंग होने से गाड़ी को मोटर, लोग कहा करते हैं किन्तु वास्तव 
में मोटर इन्जन अलग वस्तु है और गाड़ी के सब अंग अलग वस्तु हैं । 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! उक्त निर्णय के पुष्टि के लिए कोई अन्य हेतु भी हैं ; 
वेदव्यासजी : भेदश्रुते: ॥२।४।१८॥ 


व्याख्या : श्रुतियों से जहां कहीं भी प्राण के नाम से इंद्रियों का वर्ण आया 
है, वहां भी इंद्रियों का मुख्य प्राण से भेद बताया गया है । मुण्ड उप० (२।१॥३) 
तथा बृह० उप०(१।३।३)एवं प्रश्नो० उप० (२१२।३) में मुख्य प्राण और इन्द्रियों 
का भेद स्पष्ट सिद्ध है, इसलिये भी मुख्य प्राण, इन्द्रियों से भिन्‍न है । 


मुसुक्ष सुखेन : मुने ! मुख्य प्राण में इन्द्रियों की अपेक्षा क्‍या वैलक्षण्य है ? 
वेदव्यासजी : बेलक्षण्याच्च ॥२॥४।१६॥ 


व्याद्या : सुषुप्ति अवस्था में सब इन्द्रियां जब विलीन हो जाती हैं, तब भी 
मुख्य प्राण जागता रहता है , निद्रा उस पर अपना प्रभाव डालने में असमर्थ रहती 
है, यही वैलक्षण्य' इन्द्रियों की अपेक्षा मुख्य प्राण में है, इसमें भी यही सिद्ध होता 
है कि मुख्य प्राण से इन्द्रियाँ सर्वथा भिन्‍न हैं । इंद्रियां न तो प्राण की कार्य है और 
न वृत्तियां ही हैं; प्राण नाम से इन्द्रियों को गौण रूप से ही कहा गया है जैसे दंड 
को चलने में सहायक होने से लोग कहते हैं कि यह हमारा पैर है, इसी प्रकार 
शरीर के संचालन क्रिया में प्राण की भांति गौण रूप से सहायक होने से, इन्द्रियों 
को प्राण नाम से कहा गया है। 


करे 


भुुक्ष मुखेन : मुने ! पंच भरूतों को उत्पल्त करके परमात्मा ने जीव सहित 
अनमें प्रवेश किया तत्पश्चात्‌ नाम॑ रूपात्मक जगत का विस्तार करके, अपने संकल्प 
को सिद्ध हुआ पाया अत: जिज्ञासा यह है कि नाम रूपात्मक जगत का विस्तार 
करने वाला कोई जीव विशेष है या परमात्मा । 


वेदव्यासजी : संज्ञामूतिक्लृप्तिस्तु त्रिव॒त्कुर्वत उपदेशात्‌ ।२।४॥२०॥ 


व्याख्या : नाम रूपात्मक समस्त जगत की रचना करने वाला एक वहीं 
परब्रह्म परमात्मा है, जिसने तीनों तत्वों का मिश्रण किया है क्योंकि वहां श्रुति के 
उक्त प्रकरण में यही सिद्ध किया गया है । वहां जीवात्मा के सहित परमेश्वर का 
भूतों में प्रवेश करना, कहने का अर्थ, जीवात्मा के कर्तापन में परमात्मा के कठतृ त्व 
की प्रधानता स्पष्ट करने के लिये है क्योंकि जीवात्मा, परमेश्वर की शक्ति व 
प्रेरणा से ही कुछ करने में सक्षम होता है, यह वेद वर्णित सिद्धांत है । जैसे सिंहनी 
अपने बच्चे को लेकर गुफा में प्रवेश करती है, इस वाक्य का अभिप्राय गुफा का 
सब॑ संभार बच्चे के द्वारा होता, बताने के लिये नहीं है अपितु सिंहनी को गुफा 
और बच्चे की संरक्षिका सिद्ध करने के लिये है । 


मुमुक्ष मुखेन : प्रभो ! परमेश्वर ने तीन तत्वों के मिश्रण से जगत की 
रचना की है। जिज्ञासा यह होती है कि किस तत्व से कौन पदार्थ बने तथा 
उनकी विभाग उपलब्धि किस रूप से होती है ? 


बेदव्यासजी : मासांदि भौम॑ यथाशब्दसितरयोश्च ।॥२॥४।२१॥ 


ब्यात्या : भूमि के कार्य को भौम कहते हैं, अत: जिस प्रकार भूमि रूप 
अन्न के कार्य मांस, पुरीष और मत ये तीनों कहे गये हैं, उसी प्रकार उस प्रकरण 
में जिस तत्व के जो कार्य बताये गये हैं, उन्हीं को उन तत्वों के कार्य रूप को 
समझना चाहिये । वहाँ श्रुति में जल का का मूत्र, रक्त और प्राण का तथा तेज 
का कार्थ हंडुडी, मज्जा और वाणी को बताथा है, अस्तु, इन्हें ही उन-उन तत्वों 
का कार्य जानना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! तत्वों के मिश्रण से पृथक-पृथक नाम कैसे सम्भव हो 
सकते हैं ? 
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बैदव्यासजी : वेशेष्यात्तु तंद्वाबस्तद्वाद: ॥२१४॥१श॥ 


व्याख्या : तीनों के मिश्रण में भी एक भाग की अधिकता और शेष तत्व 
भागों की न्यूनता रहती है, अस्तु, जिसकी अधिकता हुई, उसी का नाम रख दिया 
गया है जैसे अग्नि तत्व में आधा भाग अग्नि का, शेष आधे भाग में चारों तत्व 
बराबर (१/५) हैं इसलिए अग्नि तत्व की अधिकता होने से, इस मिश्चित तत्व 
का नाम अग्नि रख दिया गया जैसे, मूंग बरी में बहुत सी अन्य वस्तुयें भी पड़ती 
हैं किन्तु मूंग अधिक होने से उस पदार्थ का नाम मूंग बरी रख दिया गया इस- 
लिये मिश्रण होते पर भी अलग-गलग नाम का विभाग होने में कोई विरोध नहीं 
हैं, इस बात की पुष्टि करने के लिये, 'तद्गादः” पद का प्रयोग दो बार किया 
गया है । 


विशेष-उक्त प्रकरण में अन्न का काये मन, जल का कार्य प्राण और तेज का 
कार्य बाणी इसलिये कहा गया है कि अन्न पाने से मन को बल मिलता है, जल 
पीने से प्राण में बल आ जाता है, तेजस पदार्थ पाने से वाणी में शक्ति आती है 
अर्थात्‌ अन्न, जल और तेज से क्रमश: मन, प्राण और वाणी को' सहायता मिलती 
है अतः गौण रूप से यहां कारण-काये की भावना की गई हैं अन्यथा मन, प्राण, 
याणी आबि इन्द्रियां भूतों से तहीं उत्पन्न होतीं, भूतों से ये भिन्न वस्तु हैं । 


तात्पर्यर्थ : प्राण और इंद्रियों की भी उत्पत्ति परब्रह्म परमात्मा से ही होती 
है, अन्य भूतादि तत्वों से नहीं अतएवं प्राण और इन्द्रियों को उनके उत्पादक पर- 
ब्रह्म परमात्मा के ज्ञान, भक्ति, तथा तदर्थ सेवा रूप कार रूप में लगाकर जीवात्मा 
को इनकी सहायता से परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की प्राप्ति कर लेनी चाहिये, यही 
वेदान्त दर्शन के दूसरे अध्याय के चौथे पाद का सारतम संदेश है । 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त दर्शन (त्रह्मसूत्र) के द्वितीय अध्याय 
का चतुर्थ पाद समाप्त 
द्वितीय अध्याय समाष्त 
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श्री बेदव्यास कृत वेदान्त दर्शन (त्रह्मसूत्र) के 
तृतीय अध्याय का प्रथम पाद 


भुमुक्षु मुखेन : मुने ! जब यह जीवात्मा प्राप्त शरीर से उत्क्रमण कर 
दूसरे शरीर में प्रवेश करता है, तब वह अकेला ही जाता है या उसके साथ और 
कोई भी गमन करता है ? 


वेदव्यासजी : सदन्‍्तरप्रतिपत्तो रंहति सम्परिष्वक्तः 
प्रश्ननिरूपणाभ्याम्‌ 0३१४१) 


व्याख्या : प्राप्त शरीर को छोड़कर दूसरे शरीर में प्रवेश करते समय 
जीवात्मा, शरीर के बीज रूप सूक्ष्म तत्वों से युक्त होकर प्रयाण करता है अर्थात्‌ 
सूक्ष्म शरीर में प्रविष्ट होकर ही दूसरे शरीर में जाता है। यह वार्ता छान्‍दोग्यो- 
पत्रिषद में प्रश्न और उसके उत्तर द्वारा स्पष्ट हो जाती है। वह यह है कि 
श्वेतकेतु ऋषि के पिता ने स्त्रयं और अपने पुत्र के ज्ञान-प्राप्ति के लिये,पांचाल 
देश के ब्रह्मज्ञानी राजा प्रवाहण से पूछा कि आप यह निश्चय जानते हैं कि जिस 
प्रकार पाँचवीं आहुति में यह जल पुरुष रूप हो जाता है अत: मुझ जिज्ञासु पिता- 
पुत्र को इसके ज्ञान का दान करें, मुझे धनादि नहीं चाहिये । तदनन्तर राजा ने 
कहा, मुने ! सुनें समाहित चित्त से 


झुलोक रूप अन्न में श्रद्धा की प्रथम आहुति देने से राजा सोम की उत्पत्ति 
होती है, पुनः मेघ रूप अग्ति में राजा सोम को हवन करना दूसरी आहुति, 
श्रुत्तियों में बताई गई है, जिससे वर्षा की उत्पत्ति कही गई है। तीसरी आहुति हैं, 
पृथ्वी रूप अग्ति में वर्षा को हवन करना, जिससे अन्न की उत्पात बतायी गई है। 
चौंथी आहुति है, पुरुष रूप अग्नि में अन्न का हवन करना,जिससे बी की उत्पत्ति 
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बतायी गई है. और पाँचवीं आहुति है, स्त्नी रूप अग्नि में वीये का हवन करना, 
जिससे गर्भ की उत्पत्ति कही गई है, इस प्रकार यह जल पाँचवीं आहुति में पुरुष 
संज्ञा से युक्त होता है इत्यादि छान्‍्दो० उप० (५३॥१) से (५७२) तक | इस 
प्रकार जल' के नाम से, बीज रूपेण सब तत्व वर्ग व सूक्ष्म शरीर के सहित वीये 
में स्थित जीवात्मा को कहा गया है इसलिये इस भ्रश्नोत्तर से यही सिद्ध होता है 
कि जब जीवात्मा एक शरीर से दूसरे शरीर में जाता है, तब बीज रूप में स्थित 
समस्त तत्वों के साथ जाता है जैसे, प्रवास में जाने वाला पुरुष जीवन निर्वाहोप- 
योगी अन्न, वस्त्र, पदत्ाण, दंड आदि वस्तुयें तथां स्वाध्यायोपयोगी ग्रन्थ, माला; 
चन्दन व अग्ति के सहित अग्नि होत्नादिक सामग्रियों को लेकर ही गृह छोड़ता है 
वैसे ही उक्त वार्ता को समझना चाहिये । 


मुसुक्ष सुखेन : मुने ! उक्त वर्णन में केवल जल को ही. पुरुष हो जाना 
कहा है इसलिये जीवात्मा के साथ सभी तत्वों का साथ जाना कैसे संभव होंगा ? 
बतलाने की क्रपा हो । 


वेदव्यासजी : व््यात्मकत्वात्तु भूयस्त्वात्‌ ॥३१२॥ 


व्याख्या : छान्‍दो० उप० (६।३॥३) के अनुसार तीनों तत्वों के समिश्रण से 
ही नाम रूपात्मक शरीर की रचना हुई है अतः जल के कहने से सबका ग्रहण 
मानना चाहिये.। वास्तव में तो केवल तीन तत्वों का सम्रश्रण कहना उपलक्षण 
मात्र है क्योंकि पाँचों तत्वों का प्रत्यक्ष सम्मेलन शरीर में देखा जाता हैं इसलिये 
वायु, तेज, जल के साथ आकाश और पृथ्वी का ग्रहण समझ लेना चाहिये । बीय॑ 
में यद्यपि सूक्ष्म रूप से सभी तत्व हैं तथापि जल की अधिकता होने से उसको जल 
रूप कहा गया है तथा प्राण में स्थित होकर, जीवात्मा एक शरीर से दूसरे शरीर 
में प्रयाण करता है, इससे जल को ही पुरुष रूप होता कहा गया है क्योंकि प्राण 
को आपोमय (जलमय) कहा गया है इसलिये यही सिद्ध होता है कि सभी सूक्ष्म 
तत्वों के साथ जीवात्मा एक शरीर से दूसरे शरीर में प्रवेश करता है जैसे, यह 
कहा जाय कि मिद्ठी कलश के रूप में परिवर्तित हो गई, विचार करें कि यहाँ 
मिट्टी की अधिकता होने से ही यह कहा जाना संगत है. कि मिट्टी कलश बन गई 
अन्यथा शेष चार तत्वों को भी मिलाये बिना कलश बन ही नहीं सकता, वास्त- 
विकता तो यह है. कि मिट्टी में ही स्वाभाविक शेष. चारों तत्व च्यूत रूप में 


हि 


स्थित हैं। 


हि मुमुक्ष, मुखेन : प्रकारान्तर से उक्त विषय की पुष्टि करने की कृपा हो, 


वेदव्यासजी : प्राणगतेश्च ॥॥३॥१३॥ 


व्यास्या : जीवात्मा जब एक शरीर से उत्क्मण कर, दूसरे शरीर में प्रवेश 
करता है, तब उसके साथ प्राणों का भी गमन होता है, इससे भी यही सिद्ध होता 
है कि सभी सुक्ष्म तत्वों के साथ जीवात्मा एक शरीर से दूसरे शरीर में प्रवेश 
करता है।। प्रश्नोपनिधद (३।१) से लेकर (३।१०) तक उक्त विषय का प्रतिपादन 
पिप्पलाद ने आश्वलायन मुनि से किया है। बताया है कि उदान वायु के निकल 
जाने पर शरीर अतिशीतल हो जाता है, उस समय जीवात्मा, मन में विलीन हुई 
इन्द्रियों को लेकर, प्राण में स्थित हो जाता है और प्राण के उत्क्रमण करते ही, 
उसी के साथ वह भी शरीर को छोड़कर, दूसरे शरीर में प्रवेश कर जाता है। वह 
प्राण, उदान के सहित जीवात्मा को उसकी श्रद्धा (संकल्प) के अनुसार भिन्न- 
भिन्न योनियों में ले जाता है, अस्तु, इस वर्णन से उक्त सिद्धान्त की संपुष्टि सिद्ध 
है जैसे, कोई मिलनसार १रुष किसी पर्व पर, अपनी श्रद्धा के अनुसार ग्राम के 
घर-घर में लोगों से मिलने के लिये प्रवेश करता है और एक घर का मान-सम्मान 
ग्रहण कर, दूसरे गृह में अपने साथ अपनी कहलाने वाली सामग्रियों को लिये हुये 
प्रवेश करता है, वैसे ही उक्त विषय को जानना चाहिये । 


मुसुक्ष सुखेन : ब्रह्मर्वे ! बृह० उप० (३॥२॥१३) में आतंभाग और 
याज्ञवल्क्य के संवाद में यह आता है कि मरण काल्न में वाणी, अग्नि में विलीत 
हो जाती है, प्राण, वायु में विलीन हो जाते हैं इत्यादि स्व कार्य अपने कारण 
में यहीं विलीन हो जाते हैं इसलिये यह सिद्ध नहीं होता कि जीवात्मा, दूसरे 
तत्वों को साथ लेकर, एक शरीर से दूसरे शरीर में प्रवेश करता है । 


वेदव्यासजी : अम्न्यादिगतिश्र्‌ तेरिति चेस्न भाक्तत्वात्‌ ॥३॥४॥ 
व्यास्या : उक्त प्रकार की शंका करना ठीक नहीं है क्योंकि उक्त उपनिषद 


हज 


में आतंभाग ने इसी शंका को लेकर प्रश्त किया था, जिसे याज्ञवल्कथ जी ने 
स्वीकार नहीं किया अपितु सभा से उठकर, एकास्त में पंच आहुतियों वालो 
वार्ता बताकर शंका का समाधान किया था। इससे प्रश्त परक होने से वह श्रुति 
गौण है, सिद्धान्त परक नहीं जैसे कोई कहे कि परदेश जाने वाले व्यक्ति का गृह, 
पुत्र, कलत्, सम्पत्ति आदि वस्तुयें जब स्वदेश में रह जाती हैं, तब इनका उस 
पुरुष के सांथ जाता सर्वथा असंभव है, यह कहना विचार करने पर गलत है 
क्योंकि ये वस्तुयें उसके चित्त, मन बुद्धि और प्राण के साथ सूक्ष्म रूप से न रहतीं 
तो उसे अपने गुहादि की स्मृति ही न रहती अतः उसका पुनः लौटकर घर 
आना संभव न होगा, परन्तु लौटकर पुनः गृह में आता है, इससे सिद्ध है कि 
गृहादि बस्तुयें उसके साथ सुक्ष्म रूप से गई थीं, इसी प्रकार उक्त विषय को 
समझना चाहिये । 

मुमुक्ष, सुखेन : मुने ! आपने पंच आहुतियों के क्रम से जीवात्मा का अन्य 
तत्वों के साथ जाना कहा है किन्तु प्रथम आहुति में जल का नाम न लेकर, श्रद्धा 
को हृवनीय वस्तु कहा है और अन्त की पांचवी आहुति में जज, पुरुष संज्ञक हो 
जाता है, कहा है अतः स्पष्ट विरोध है, समझाने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी :  प्रथमेडअ्रवणादिति चेन्‍न ता एवं हथुपपत्तेः ॥३॥१॥५॥ 


व्याख्या : उक्त शंका का स्थान नहीं है क्‍योंकि पूर्वापर की संगति बैठाने से 
यही सिद्ध होता है कि श्रद्धा के नाम से, उस जल का ही कथन है, जिसको 
पांचवीं आहुति में पुरुष संज्ञक हो जाना कहा है । विचार करें, जीवात्मा की गति 
उसके सूक्ष्मतम संकल्पानुसार ही होती है और वह प्राण के द्वारा ही कही गई है । 
श्रूति में प्राण को जलमय बताया गया है, अत: संकल्प के अनुसार जो सूक्ष्म तत्वों 
का समुदाय प्राण में स्थित रहता है, उन्हीं के साथ जीव का युक्त होकर जाना 
कहा गया है । यहाँ पर अंतिम संकल्प को ही श्रद्धा के नाम से कहा है जो सभी 
सूक्ष्म तत्वों से युक्त होता है जैसे, मन अंतिम समय (अवस्था) में गृहासक्त है तो 
यही उसका संकल्प है और इसी को श्रद्धा भी कहते हैं। भगवान ने गीता में कहा 
है, “जिसकी जैसी श्रद्धा होती है वैसा ही उसके स्वरूप का निर्माण होता है 
(श्रद्धामयोध्यं पुरुष:)” और यह भी कहा हैं कि जीव शरीर छोड़ते समय जिस 
भाव का स्मरण करता है, वह उसी भाव को प्राप्त हो जाता है। इससे स्पष्ट है 


१ृढद 


कि:संकल्प, श्रद्धा और भाव एक ही अर्थ के: द्योतक हैं। गृहासक्त जीव की यह 
आसक्ति ही उस की श्रद्धा है, उसके अनुसार शरीर छोड़कर, गृह ही में कुत्ता या 
बैल के शरीर में, प्रवेश करने के पहले सभी सूक्ष्म तत्व उसके श्रद्धा में रहे होंगे, 
यह सिद्ध होता है, तभी तो स्थूल रूप से सभी तत्वों का समुदाय प्राप्त हुआ, अब 
सोचा जाय कि जब सब तत्व श्रद्धा में रहे तो जल भी. रहा होगा किन्तु श्रद्धा 
को केवल जल ही के अर्थ में क्यों लिया जाता है ? वह इसलिये कि यही श्रद्धा, 
वीय॑ का प्रथम रूप है जिसमें जल तत्व अधिक होता है, साथ ही प्राण जलमय है 
और उसमें स्थित होकर श्रद्धा के जाने से जल की अधिकता उसमें हो गई अतः जो 
जल पुरुष संज्षक हो जाता है, उसी जल को यहाँ श्रद्धा के नाम से कहने में कोई 
विरोध नहीं है । 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! उक्त प्रकरण में ऐसा नहीं कहा गया है कि जीवात्मा 
अपने साथ सुक्ष्म तत्वों को ले जाता है, अस्तु, यह्‌ वार्ता विरोध परक जान पड़ती 
है, समझाने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी :  अश्रुतत्वादिति चेन्नेष्टादिकारिणां प्रतीते: ॥३११६॥ 


व्याख्या : उक्त शंका करना, प्रकरण को न देखने और न समझने का 
प्रमाण है। भाई उसी प्रकरण में आगे चलकर बताया गया है कि जो पुण्यकर्मा- 
नुष्ठानी जीव होते हैं वे पुण्य लोकों (उत्तम योनियों) को प्राप्त करते हैं और जो 
पाप कर्मा होते हैं, वे तमसा छत्न पाप योतियों को प्राप्त करते हैं इसलिये छात्दों० 
उप० (५।१०७) के इस वर्णन के अनुसार भले-बुरे कर्मों के कर्ता जीवात्मा का 
एक शरीर को छोड़कर दूसरे शरीर में जाता सभी सूक्ष्म तत्वों के साथ सिद्ध होता 
है जैसे सुक्ृरतात्मा का सिंहासन में बैठाकर पुंजन किया गया और एक दुष्कृतात्मा 
को असहय दंड दिया गया, अब विचार करें कि स्थूल रूप से नहीं किन्तु सूक्ष्म 
रूप से सुक्ृत और दुष्कृत उनके साथ अवश्य हैं तथा तदनुसार सुख या दुख भोगने 
के लिये सभी भूतादि सूक्ष्म तत्वों का समावेश, उन जीवों के साथ रहना आवश्यक 
होगा, इसी प्रकार उक्त विषयक वार्ता को समझना चाहिये, उसमें कोई पूर्वापर 
विरोध नहीं है । 


सुमुक्ष, सुखेन : मुने | इसी प्रकरण में पुण्य शील पुरुषों का धूम्र मार्ग से 


स्वर्ग जाना कहा है तत्पश्चात्‌ उन्हें देवताओं का अन्न कहा है, अतः यह विरोधा- 
भास कैसे ? जो स्वर्ग सुख भोगने गया है, बहू देवताओं का खाद्य पदार्थ बत 
जाने से सुख का अनुभव कैसे कर सकेगा ?ै 


वेदव्यासजी :. भाक्त वानात्सवित्तवात्तथा हि दर्शयति ॥३१७॥ 


व्याख्या : सकामी, स्वर्ग सुख को पुरुषार्थ मानने वाले पुण्य कर्मा पुरुष, 
आत्मज्नान के अनुभव से सदा रहित होते हैं इसलिये आत्मज्ञान की महान महिमा 
समझाने, तथा सकामियों की हीनता दर्शाने के लिये, उक्त प्रकरण में उनको गौण 
रूप से देवताओं का अन्न कहा है अर्थात्‌ देवताओं की खाद्य वस्तु कहा गया है; 
यथाथ बात तो यह है कि देवता-न कुछ खाते हैं और त कुछ पीते हैं, वे अमृत 
को देखकर ही तृप्त हो जाते हैं। छान्‍दो० उप० (३।६।१) की श्रुति में यही 
बतायां गया है, अस्तु, इस कथन का अभिप्राय यह है कि जैसे, राजा के कर्मचारी 
नौकर, राजा के भोग्य होते हैं, वैसे ही पुण्यकर्मी सकामी पुरुष देवताओं के भोग्य 
अर्थात्‌ सेवक होते हैं । इसका प्रमाण बुहू> उप० (१४१०) में भी द्रष्टव्य हैं, 
वहाँ कहा गया है कि 'जो परबरह्म परमेष्वर को छोड़कर, अन्य देवताओं की उपा- 
सना में निरत रहता है, वह देवताओं का पशु वैसे ही होता है जैसे, लोक में 
लोगों के घरों में पशु होते हैं, इसलिये अतत्तज्ञान की प्रशंसा के लिये उक्त कथन 
अनुचित नहीं है । इसका यह अथ नहीं है कि स्त्रग॑ में पुण्यशील सुख नहीं भोगते 
हैं वे देवताओं के समान ही अप्रमेय स्व्रग॑-सुख का उपभोग करते है | बृह० उप० 
(४।३॥३३) तथा गीता में पुण्य कर्मा पुरुष को स्वर्ग के विशाल सुख भोगने की 
वार्ता बताई गई है, अस्तु, यहूं कयन गौण है । लोक में देखा जाता है कि किसी 
शौकीत रईस घर के कूत्ते भी पूर्व संस्कार के द्वारा मालिक की तरह दूध पीते 
हैं, भोजन करते हैं, गद्दे में सोते हैं और यान में चढ़कर यात्रा करते हैं, ऐसे ही 
आत्मज्ञान विहीय सकामी पुण्य पुरुषों का स्वर्गानन्‍द है । पुण्यक्षीण होने पर वे 
पुन: मृत्युलोक लीट आते हैं । 


मुमुक्ष मुखेन : मुते ! उक्त श्रकरण में यह बताया गया है कि पुष्य फल 
भोगकर अर्थात्‌ पुष्य क्षीण होने पर, वह पुण्य कर्मा पुरुष पुतः मृत्यु-लोक लौटकर 
जा जाता है, अस्वु, जिज्ञासा है कि उस जीव के पुण्य सवर्धा समाप्त हो जाते हैं 
कि कुछ उसके साथ लौटने के समय भी रहते हैं ? 


5 अ 


वेदव्यासजी : कृतात्ययेड्नुशयवास्दृष्टस्मृतिष्यां यवेतमलेवं च ॥३११४४॥ 


व्याख्या सुण्यकर्म निष्ठ जीवात्मा अपने क्रियमाण पुण्य कर्मों का फल स्वर्ग 
में भोगने के पश्चात्‌ अर्थात्‌ पुण्य क्षीण होने पर भी अपने किये हुये कर्मों के पवित्र 
संध्कारों को साथ में लिये हुये! पुनः स्वर्ग जाने वाले मार्जे से व अन्य मार्ग से पृत्यु 
लोक लौट आता है फिर भी उसके संचित कर्म शेष रहते ही हैं जैसे, कोई वैज्ञातिक 
विद्वान अपनी विद्वत्ता के प्रमाण पत्र के अनुसार विदेश जाकर, वहाँ के राजा की ओर 
से विद्याध्ययन कार्य, विद्याथियों को कराने लगा, बड़ी सुख सुविधा वहाँ उसे मिली 
किन्तु वृद्ध होने के कारण, वहाँ से अवकाश पाकर अपने देश लौट आया। विचार 
करें कि वह व्यक्ति अपने पढ़ाई का फल तो प्राप्त कर लिया विदेश में; परन्तु 
लौटने पर भी उस विद्या के संस्कार, उसके मन-बुद्धि का साथ नहीं छोड़ें, वैसे ही 
स्वग॑स्थ जीवात्मा स्वर्गं-सुख भोगकर जब मृत्युलोक को लौटता हैं तब उसके साथ 
बचे हुये पुण्य कर्मों के संस्क्रार भी आते हैं इसलिये वह जीव पुनः मृत्यु लोक 
आकर पूबे संस्कारों के आधीन होकर पुष्य कर्मों का अनुष्ठान करने लगता है । 
छात्दो० उप० (५१०७) तथा गौतम स्मृति (१११) में यही सिद्धान्त 
बताया है । 


भुमुक्ष मुखेन : मुने ! छान्‍्दों० उप» (५॥१०।७) की श्रूति में 'रमणीय 
चरणा' शब्द से चरण का बोध होता है, कम संस्कारों का नहीं इसलिये यह सिद्ध 
नहीं होता कि जीवात्मा स्वर से लौटते समय अपने कर्म संस्कारों के साय आता है। 


वेदव्यासजी : चरणादिति चेन्नोपलक्षणार्थेति कार्ष्णाजिनि: ॥३१॥३॥ 


व्याख्या : भाई ! 'रसणीय चरणा' जो छान्दों० उप० (५१०७) की 
श्रूति में शब्द आया है, वह चरण का बोधक नहीं है अपितु 'अच्छे आचरण निष्ठ 
पुरुष' अर्थ होता है उसका इसलिये “रमणीय चरणा' शब्द अनुशय अर्थात्‌ शेव 
कर्म संस्कारों का उपलक्षण कराने के लिये है जिससे यह सूचिद होता है कि सत्र 
सुख भोगने के पश्चात्‌ शेष कर्म संस्कारों के साथ जीवात्मा पृत्यु लोक लौदता हैं, 
यह का्ष्णाजिनि नामक आचार्य कहते हैं, इसलिये कोई विरोध नहीं है । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने ! पूर्व पक्षी कहते हैं कि “चरण शब्द को बिना हेतु के 


अुकछु 


कर्म संस्कार का उपलक्षण कहना उचित नहीं है । 
बेदव्यासजी : आलनर्थक्यमिति चेन्न तवपेक्षत्वात्‌ ॥३११॥१०१ 


व्याख्या : उपर्युक्त कथन सवंथा उचित है अपितु पूर्बपक्षी की शंका अनुचित 
है क्योंकि कर्म संस्कार (अनुशय ) पूवंक्त शुभाशुभ आचरणों द्वारा ही बनता है 
इसलिये कर्माशग्न निर्माण के लिग्रे आचरण अपेक्षित है अतः चरण शब्द निर्थक 
नहीं है जैसे शिशु मां का दूध पीकर सुख से जीता है किन्तु जीवन भर दूध मिलना 
कठिन है, जातकर अन्न प्राशन कराया जाता है परन्तु इस देह में अन्नमय संस्कार 
उसके आमाशय में न होने से वह अन्न थूक देता है, रोता है परन्तु माता उसके 
जीवनार्थ अन्न पवाना नहीं बन्द करती अतः अन्न पाना रूप आचरण बालक से 
नित्य होने लगता है, फलत: इस अभ्यास से उसका आमाशय अन्न पाने के स्वभाव 
(संस्कार) का बन जाता है तथा दूध न पाने के अभ्यास से, मां का दूध पीचा 
घृणास्पद हो जाता है, अस्तु, कर्माशय के लिये आचरण अपेक्षित है । 


मुम्ुक्ष, मुखेन : इस विषय में कोई अन्य आचार्य का भी मत है क्या ? 
वेदब्यासजी : सुकृत दुष्कृते एवेलि तु बादरि: ॥३॥१॥११॥ 


व्याख्या : आंचाये बादरि का कब्रन है कि यहाँ उपलक्षण मानना निरा- 
वश्यक है, उपलक्षण तो तब माना जाता है, जब प्रत्यक्ष और स्पष्ट सही-सही 
सिद्धात्त वस्तु का निरूपण न किया गया हो जैसे एक व्यक्ति ने कहा कि मुझे एक 
वस्तु मिली जिसमें तीन नेत्र थे, उसे मैंने अपने इष्ट को समपित कर दिया, ऐसा 
कहना नारियल का उपलक्षण है किन्तु जब यह कहा जाय कि मुझे एक नारियल 
मिला, उसे मैंने अपने आराध्य को चढ़ा दिया तो इसमें उपलक्षण की क्‍या आव- 
श्यकता है । यह तो' स्वयं सिद्ध अर्थ है। यहाँ तो “रमणीय चरण' शब्द पुण्य कर्मों 
का और 'कपूय चरण' शब्द पाप कर्मों का ही (स्पष्ट रूप अर्थात बिना खींचतान 
के) वाचक है इसलिये इसका अर्थ ऐसा लगाना चाहिये कि जो 'रमणीय चरण हैं 
वे शुभ कर्माशय वाले हैं और जो 'कपूय चरण' हैं वे अशुभ कर्माशय वाले हैं । 
इससे यही सिद्ध होता है कि जीवात्मा शेष कर्म संस्कारों के साथ मृत्यु-लोक को 
वापस आता है । 
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मुमुक्ष, मुखेन : मुत्ते ! पूर्व पक्षी इसके बाद निरुत्तर हों जाते हैँ कि कोई 
शंका उठाते हैं ? 


वेदव्यासजी : अनिष्टादिकारिणासपि च श्रुतम्‌ ॥३॥१॥१२॥ 


व्याख्या : हाँ, हाँ, पूर्व पक्षी लोगों को छिद्र की कमी नहीं होती, वे कहते 
हैं कि कौषीतकि ब्राह्मणोपनिषद (१।२) में कहा है कि जो कोई भी इस लोक से 
प्रयोण करते हैं, वे सब के सब चन्द्रमा को ही प्राप्त होते हैं, इस प्रकार बिना 
विशेषता के सभी को चन्द्र-लोक प्राप्त करना कहा गया है जिसका अर्थ यह हुआ 
कि जब अशुभ कर्मा भी स्वर्ग जा सकते हैं बिना रोक-टोक के, तो शास्त्रों में 
इष्टापूर्व , तप, दान और बज्ञादि कर्म करने वाले ही धूम मार्ग से चन्द्रलोक जाते 
हैं, ऐसा बताया जाना व्यथं स्विद्ध होता है अतः श्रुति के वाकधों में परस्पर विरोध 
पड़ता है, इसका निराकरण कैसे हो सकेगा ? 


सुमुक्ष, मुखेन : ब्रह्मपं ! सिद्धान्त पक्ष की ओर से इसका उत्तर कया है 


वेदव्यासजी :  संयमने त्वनुभुयेतरेषामारोहाबरोहौ तद्गतिदर्शनात्‌ 
॥३॥१॥१३॥ 


व्याब्या : वहाँ पाप कर्मा मनुष्यों की चन्द्रलोक में जाने की चर्चा नहीं है 
क्योंकि पुण्य कमंफल भोगने की व्यवस्था स्वर्ग लोक में है किन्तु चन्द्रलोक में पाप 
कर्मा मनुष्यों को पापों के फल, भोगाने की व्यवस्था नहीं है इसलिये पापी लोगों 
को वहाँ जाने की आवश्यकता नहीं है, वहाँ चन्द्रलोक में जो जाते हैं, वह पुण्य 
कम करने वाले ही होते हैं । पापी पुरुषों को उनके पाप-कर्मों का दंड मिलने की 
व्यवस्था यमपुरी में है इसलिये वे यमपुर जाते हैं और वहाँ वरक याउना भोगकर 
युन्र: अपने संस्कारों को साथ लिये हुये, मृत्यु लोक में लौटकर, आसुरी योनियों 
को प्राप्त होते हैं, इस प्रकार उनका चढ़ावं-उत्तार लगा रहना, उनके करने के 
आधीन होता रहता है । श्रुतियों में भी पापियों की गति का ऐसा ही वर्णन देखने 
में आता है। कठोपनिषद (१।२१६) में पापियों की दुर्गति का दर्शन दृष्टव्य है 
इसलिये यही सिद्ध होता है कि पुण्यात्मा पुरुष, प्ितृयान से स्वर्ग में जाते हैं तथा 
पापी लोग, यमदूतों द्वारा यमपुरी में ले ये जाते हैं। कौषीतकि ब्रीह्याणोपनियद 
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में; जिन सबके लिये चन्द्रलोंक में जाने की चर्चा आयी है, वे सब पुण्य कर्मा ही. हैं 
अंबोंकि उसी श्रुति में चन्द्रलोक से लौटने वाले पुरुषों की कर्मातुसार ग्रति का 
वर्णेत किया गया है इसलिये दोनों श्रुतियों में कोई विरोध नहीं हँ- जैसे किसी ते 
कहा कि “इस गांव से जितने लड़के जाते हैं, वे सब विद्यालय-को प्राप्त होते हैं' 
इसका अर्थ यह नहीं कि न पढ़ने वाले लड़के भी वहाँ जाते हैं क्योंकि वहां उनके 
बैठने की व्यवस्था नहीं है, उनकी व्यवस्था घर में रहकर, खेल 'कूद करने की ब 
कुछ गृह कार्य करने की हूँ अतः वे विद्यालय नहीं जाते, विद्योलय की जाप्त होने 
वाले पढ़ने वाले लड़के ही होते हैं । इसी प्रकार कौषीतकि उप० के श्रुति का अर्थ 
बेदज्ञों कों समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, सुखेन : मुने ! क्‍या स्मृति वाक्‍्यों से भी उक्त वार्ता की पुष्टि 
हो सकती है ? 


वेदव्यासंजी : स्मरन्ति च ॥३।१॥१४॥ 


व्याख्या : अवश्यमेव स्मृतियों में भी इस बात को दृढ़ करने के प्रमाण प्राप्त 
होते हैं । गीता अध्याय सोलहलवें के सातवें श्लोक से सोलह॒वें श्लोक तक भगवान 
क्रृष्ण ने आसुरी स्वभाव वाले, पापी पुरुषों के लक्षण विस्तार पूर्वक वर्णन करके 
अन्त में उनके कम फलानुसार कुम्भीपाक आदि नरकों में गिरने की बात कही है 
अतः इस प्रकार स्मृति के समर्थन से पाप कर्मा पुरुषों का गमन नरक लोक में 
अवश्य होता है, पह सिद्ध है। बहुत सी कथायें ऐसी हैं जो प्रत्यक्ष नरक की अनु- 
भूति करके पुनः किसी कारण से, अपने भृतक शरीर में आत्मा का लौट आना 
बताती हैं। वे पुरुष नरक का वर्णन इस युग में भी लोगों को सुनाये हैं अतः 
पापियों का नरक जाना अवश्य होता है । 


मुमुक्ष, मुखेत : प्रभो ! प्रकारान्तर से उक्त वार्ता की पुष्ठि की जाय । 
वेदव्यासजी : अपि च सप्त ॥३॥१॥१५॥ 


व्याख्या : उक्त प्रमाणों के अतिरिक्त पुराणों में 'पापियों को अपने पाप कर्मों 
के फल भोगने के लिये प्रधान रूप से रौरब आदि नरकों की व्यवस्था यमपुरी में 
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की गई है, वर्णन किया गया है। इसलिये पापी पुरुषों को चन्द्रलोक में पहुँचने 
की सम्भावना ही नहीं है जैसे, मूखं-अपढ़ और अपाहिज ब्राह्मण को गुंरुकुल में कुल- 
पति होना असम्भव है । विद्वान ब्रह्मविद वरिष्ठ ब्रह्मकर्म नि ब्राह्मण ही गुरुकुल 
का कुलपतित्व कर सकते हैं, बसे ही उक्त विषयक वार्ता को जानना चाहिये । 


मुसुक्षु मुखेन : मुने ! तरकों के तो चित्रगुप्त आदि अधिकारी बताये गये हैं 
फिर यमराज के द्वारा पापी लोग नरक में गिराये जाते हैं, यह कैसे कहा गया है? 


वेदव्यासजी : तत्नापि च तद्ध्यापारादविरोधः ॥३॥१॥१६॥ 


व्याद्या : यम यातना पाषियों को भोगने के लिये, जो सात प्रधान नरकों 
की व्यवस्था यमपुरी में है, उसके प्रधान स्वामी यमराज हैं, उनके आज्ञानुसार ही 
चित्रगुप्त आदि उप-अधिकारी वर्ग वहाँ का कार्य देखते हैं इसलिये उनका किया 
हुआ कारें भी यमराज का ही कार्य है जैसे, लोक में एक विशाल राज्य का पूर्ण 
स्वामी एक राजा होता है तथा उसके राज्य काय॑ संभालने के लिये मनन्‍्त्री व जन- 
पद-अधिकारी आदि बहुत से लोग निज-निज स्थान पर नियुक्त रहते हैं परन्तु 
मन्‍्त्री आदि सबकी की हुई व्यवस्था राजा की ही होती है क्योंकि ये सब राजाज्ञा- 
बुसार ही राज कार्य करने में सक्षम होते हैं; ठीक इसी प्रकार चिब्रगुप्त आदि का 
किया हुआ कार्य, यमराज का ही काय॑ होने से कोई विरोध नहीं है । 


मुमुक्ष, सुखेन : ब्रह्म ! पापी लोग यमपुरी में स्वकर्म फल भोगने के बिये 


जांते हैं तो कौषीतकि उप० (१।२) जो वार्ता सबको चन्द्रलोक में जाने की बतायी 
गई है, उसकी संगति कैसे बैठेगी ? 


वेदव्यासजी : विद्याकमं णोरिति तु प्रकृतत्वात्‌ ॥३।१॥१७॥ 


व्याल्या : छान्दोग्योपनिधद (५॥१०।१) में जैसे विद्या और शुभ कर्मों के 
अनुष्ठान से तदूनुसार फल की प्राप्ति का प्रकरण प्रारम्भ करके देवयान और पिठृ- 
यान मार्ग की चर्चा चलाईं गई है, उसी प्रकार कौषीतकि उप० में भी ज्ञानं और 
शुभ कर्मों का फल क्या होता है, उसको समझाने के प्रसद्भ में “ये वैके चास्माल्लो- 
कांत्‌ प्रवन्ति चन्द्रमूसमेव ते सर्वे गच्छन्ति ।” कहा गया है इसलिये इस मन्त्र 
वाक्य का अर्थ ऐसे लगाना चाहिये कि जो भी पुण्प कर्मा अधिकारी मनुष्य मृत्यु- 
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लौक से जातै हैं, वे ही सबके सब चन्द्रलोक को जातै हैं, पापकर्मा पुरुष नहीं। 
यहाँ पर पापियों का प्रकरण न होने से सर्वथा यही सिंद्धान्त सत्य समझा जाता है 
जैसे कहा गया कि काशी में विद्वत्मण्डली की एक सभा का विशाल आयोजन 
हुआ, उसमें दक्षिण भारत से जो लोग गये वे सभी सभा में पहुंचकर सम्मानित 
हुये । इस कथन में पहले यह समझना चाहिये कि सभा विद्वानों की है, मूर्खों की 
नहीं । इसलिये दक्षिण भारत से आते वाले विद्वान लोग ही हैं, वे ही सबके सब 
सम्मानित हुये, मूर्ख लोगों का वहाँ पहुंचना असंभव है, इसी प्रकार उक्त उपनिषद 
वाक्य का अर्थ लगाता चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुते ! कठोपनियद कथित पापियों की यमलोक विषयक 
ग्रति, क्‍या छात्दो० उप» में बताई गई तीसरी गति के अन्तगंत है या उससे भिन्न 
चौथी गति हैं ? 


वेदव्यासजी : न तृतीये तथोपलब्धे ॥३॥१॥१८॥ 


व्याख्या : छान्‍्दो० उप० (५।१०।८) में बताया गया है कि उध्वंलोक जाने 
के देववान और पितृयान नामक दो मार्ग हैं, जो लोग इन दों मार्गों में किसी भी 
मार्ग से ऊपर के लोकों की यात्रा नहीं करते, वे क्षुद्र तथा बार-बार जन्मने और 
मरने वाले जस्तु होते हैं अर्थात्‌ उनका यृत्पु लोक ही में रहना तीसरी गति है, 
जन्मों और मरो यही उनका धन्धा है । इस वर्णन से यही सिद्ध होता है कि तीसरी 
गति वालों का गमनागमन मृत्यु लोक छोड़कर नहीं होता, वे यहीं जन्मते और 
मरते हैं इसलिये इस तीसरी गति के अन्तर्गत, यम-यातना भोगने के लिये यम- 
लोक जानारूप गति नहीं है जैसे हिंसक पशु या कोई विषधर काटने वाले जन्तु- 
प्राणियों को दुःख देने पर भी, राजा के न्यायालय व कारागार में नहीं जाते । वे 
यहीं एक- दूसरे से पीड़ित होकर जीते और मरते रहते हैं, उसी प्रकार बुद्धिहीत 
मनुष्येतर पापी प्राणी यहीं नाना योनियों में जन्मते-मरते हैं। यमपुरी, तो पापी 
मनुष्य ही मृत्यु लोक से जाते हैं । 


मुमुक्षु मुखेन : मुते ! तीसरी गति से भिन्न तथा अधम, यम लोक यातना 
वाली चौथी गति का उत्लेख कहाँ पर आया है, बतलाने की कृपा हो । 


वेदब्यासजी : स्मर्यतेषपि च लोके ॥३।१॥१४६॥ 
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व्याल्या : स्मृतियों मैं भी योमलोक यातना वालौ गति का समर्थन संप्राप्त 
होता है तथा लोक में भी यह प्रसिद्ध वार्ता है जैसे भगवद्गीता (१४।१८-) में भग- 
वान श्रीकृष्ण ते कहा है कि सत्वगुण में स्थित मृत्यु प्राप्त मनुष्य उध्बेलोक को 
जाते हैं । (कर्मानुसारं पितृयात व देववान ही ऊपर के लोकों को प्राप्त - करने के 
दो मांग हैं) राजसी जीव ही इस मृत्यु लोक में जत्मते और मरते हैं । यही 
छान्‍्दो० उप० में कही हुई तीसरी गति है । तमोगुण में स्थित सिन्‍्दनीय लोग 
नीचें के लोकों को जाते हैं। तीसरी गति से अधम यम-यातता रूप गति, इसी 
जघन्य गुण वृत्ति वाले, तामसी लोगों के गति के अन्तगंत है । गीता (१६॥२०) में 
इसका स्पष्ट वर्णन है। पुराणों में तो जहाँ-तहाँ विस्तार पूर्वक यम-गति का वर्णन 
आप्त होता है, इसी को अधोगति कहते हैं जैसे कोई एक समय वैभवशाली राजा 
है, उसके राज्य में जो सत्व गुण विशिष्ट राजा के अनन्य भक्त हैं, उन्हें बह राजा 
अपने दरबार में अपने ही समात सम्मानित कर, सदा के लिये शामिल कर लेता 
है, अन्यत्र आने-जाने से मुक्त कर देता है। दूसरे प्रकार के सत्वगुण विशिष्ट प्राणी 
वे हैं जो धतादि की कामना करते हैं, उन्हें राजा अपने किसी अन्य नगर का प्रधान 
कमंचारी बना देता है, जिसरो वे धन का सुख प्राप्त कर लेते हैं । तीसरे रणोंगुण 
विशिष्ट प्राणी वे हैं जो अपने पुल्र-कलत्न के मोह में आसक्त हैं, उन्हें छोड़कर कहीं 
जाना नहीं चाहते, विषय लोलुपता के कारण वे न राजा का दर्शव चाहते न अन्य 
नगर का निवास, उन्हें राजा उनके ग्राम में ही रहने देता है। तामसी वृत्ति वाले 
जो प्राणी हैं, वे सदा कुपथ पर ही चलते हैं, चोरी, जुआ, मद्यपान, परदारोधभि- 
मशेन, हिंसा आदि करना, उनके स्वभाव में उतर जाता है, अस्तु, उन्हें राजा 
कठिन से कंठिन दंड देता है और सदा कारागार में - न्‍द किये रहता है। इसी 
प्रकार जीव की उक्त गतियों का हृदयंगम कर लेना चाहिये । 


मुमुक्षु भुखेन : मुने ! अन्य प्रमाण के द्वारा उक्त वार्ता को पुष्ट करने. की 
क्रपा हो । 


वेबब्यासजी : दर्शनाच्च ॥३॥१॥२०॥॥ 


व्याख्या : श्रुति सिद्धान्त से भी यही बात सिद्ध होती है कि उक्त प्रकरण 
छान्दो० उप० (५।१०।८) में बतायी हुई जीवों की तीसरी गति के अन्तर्गत, यम 
यातना वाली गति नहीं है अपितु भिन्न और जम है । ईशावास्योपनिषद्‌ (३) में 
कहा है (असूर्या नाम ते ज्ोका * :) कि जो आसुरी भावों की धनता युक्त 


र्ण्य 


लोक हैं, वे सबके सब तमसाछन्न हैं। अज्ञातान्वकार के फलस्वरूप असहय कैल्शों 
से आच्छादित हैं, वहाँ वहीं जाते हैं जो अपनी जात्मां का हनन करके, पापमयी 
वृत्तियों से देह का पोषण करते हैं, ऐसे मनुष्य मृत्यु के बाद, उन्हीं भयंकर दुखदाई 
लोंकों को बार-बार प्राप्त होते हैं, इस प्रकार श्रुतियों में नरकादि लोकों की प्राप्ति 
रूप गति का वर्णन प्राप्त होता है इसलिये उक्त सिद्धान्त मान्य है । 


मुमुक्षु सुश्लेन : मुने ! छानन्‍्दो० उप> (६।३।१) में जीवों की तीन श्रेणियाँ 
कही गई हैं । अण्डज, (अण्डे से उत्पन्न होने वाले) जीवज, (जेर से उत्पन्न होते 
वाले) और उभ्दिज (प्रृथ्वी फोड़ कर निकलने वाले) किन्तु अन्यक्ष चौथी श्रेणी में 
स्वेदज (पसीने से प्रकट होने वाले) जीवों को बताया गया हे अतः यहाँ स्वेदज की 
गणना क्‍यों नहीं की गई ? 


वेदव्यासजी : तृतीय शब्दावरोधः संशोकजस्य ॥३॥१॥२१॥ 


व्याख्या : उक्त छान्‍्दो० उप० की श्रुति में स्वेदद जीवों का नाम इसलिये 
नहीं आया है कि तीसरी श्रेणी में कही. हुई उभ्दिज जाति में उसका (स्वेदज का) 
अन्‍्तर्भाव कर लिया गया है क्योंकि दोनों ही की उत्पत्ति पृथ्वी ओर जल के संयोग 


से होती है । 


मुमुक्ष, सुखेन : प्रभो ! छान्‍्दों० उप» (५।१०५-६) में कहा गया है, 
स्वर्ग लोक से लौटने वाले जीव, प्रथम आकाश को प्राप्त होते हैं पुनः वायु, ध्रूम, 
मेघ >यदि क्रम से उत्पन्न होते हैं, अतः कृपा कर यह बतायें कि जीव आकाशादि 
के रूप में स्वयं परिणित हो जाते हैं कि उनके समान हो जाते हैं? 


वेदव्यासजी : तत्साभाव्या पत्तिरूपपलेः ।।३३११२२॥ 


व्याख्या : जीवात्मा, स्वर्ग से लौटते समय आकाशादि के रूप में परिणत 
नहीं हो जाता क्‍योंकि जीव चेतन है और आक्राशादि जड़ हैं।. वह आकाश में 
आकाश की भाँति सूक्ष्म होने से वहाँ स्थित होता है पुनः वायु में, ध्रूम में, मेघ 
में, जल में, पृथ्वी में, अन्न में, वीर्य में क्रमशः सूक्ष्मतया स्थित होता हुआ; तत्‌ तत्‌ 
भाव कों प्राप्त होता है जैसे तेल प्रथम बीज भाव को प्राप्त रहता है पुनः अंकुर, 
पुनः वृक्ष, पुनः फल इत्यादि के भाव को ब्राप्त हुआ पुनः बीज समूह को कोल्हू में 
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डॉलकर पैरा जाता है, तव वह तेल के रूप में दृष्टिगोचर होता हैं, वैसे ही जीव 
“आकाशादि भाव को क्रमश: प्राप्त होता हुआ, अन्त में मनुष्यादि के रूप में नेत्न 
का विषय बनता है । ; 


मुमुक्षु सुखेन : मुने ! जीव आकाशादि के भाव में बहुत दिनों तक॑ स्थित 
रहते हैं या शीघ्र क्रमश: देह-भाव को प्राप्त होकर मृत्युलोक के वासी बनते हैं ? 


वेदव्यासजी : नातिचिरेण विशेषात्‌ ॥३॥१॥२३॥ 


व्याख्या : उध्वेलोक जाने में क्रमशः कर्मफलानुसार पितृ लोकादि सुख के 
अनुभव अथवा वहाँ के निवासियों द्वारा, सत्कारादि प्रहण करने में स्वर्ग पहुंचते- 
पहुँचते समय अधिक लग जाना संभव है किन्तु लौटते समय कर्मभोग समाप्त हो 
जाने के कारण, अपेक्षाकृत लौटने की गति, अविलम्ब होती है जैसे, कोई धनिक 
यात्री विशेष सम्पत्ति के साथ विदेश घूमने के लिये निकला, बीच-वीच के वन- 
प्रबंत-तदी-तालाबों और छोटे-बड़े नगरों की रमणीयता का दर्शन करता हुआ, 
अधिक दिन में अमेरिका पहुँचा, वहाँ कुछ काल बीत जाने पर उसके पास की 
धनराशि समाप्त हो गईं, मात्र मार्ग व्यय शेव रह गया, अस्तु, वह यात्री लौटते 
समय मार्ग के नगरों में बिना रुके, अविलम्ब अपने देश में आ गया, वैसे ही स्वर्ग- 
यात्रा करते समय, और स्वर्ग से लौटते समथ की गति विषयक वार्ता को समझना 
चाहिये । 


सुसुक्ष्‌ सुखेन : मुने ! परलोक से लौटते समय जीवात्मा को धान, जौ, 
तिल, उड़द आदि जन्न के रूप में होना बताया गया है, उसका अभिप्राय क्‍या है ? 
वह स्वयं उन अन्नों के रूप में हो जाता है या कोई अन्य जीव उन योकियों में 
अपने कर्मफल को भोगता हुआ रहता है, जिसके साथ में. परलोक से आने वाला 
जीव भी रहता हैं ? 


बेदब्यासजी : अन्याधिष्ठितेषु पूर्वबदशिलापात्‌ ॥३॥१॥२४॥ 
व्यास्या : जिस प्रकार पूर्व सूत्र में स्वर से लौटते समय जीव आकाश्रादि के 
रूप में स्वयं परिवर्तित नहीं हो जाता अपितु सूक्ष्मतया तद्भाव को प्राप्त होता है, 


उसी प्रकार यहाँ धाव, जौ आदि अन्न नहीं बन जाता, तद्भाव से संयुक्त होता है 
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और धाल, जौ आदि में अपने कम फल भौगने के लिये पहले से ही जो जीव अन्न 
के रूप में स्थित हैं, उनकी सन्निध्ि में भाव रूप से स्थित होता है तथा उत अन्नों 
के साथ-साथ पुरुष के उदर में चला जाता है। स्वर भोगी जीव का जन्म जो आदि 
स्थावर योनि में नहीं होता जैसे दही में स्थित दही न बनकर, दही भाव को प्राप्त 
हुबे कीड़े के परमाणु, पाने वाले के उदर में चले जाते हैं, वैसे ही परलोक से 
लॉटते समय जीव अन्न में भावतया स्थित होते हैं। 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! जब स्वकर्म भोगी जीव अन्न (धान-जौ) की स्थावर 
योनि को प्राप्त कर रहते हैं, तब उन्हें कूटकर, दलकर और पीसकर अपना आहार 
बनाना कितना घृणित काये है, निराकरण करने की कृपा हो। 


वेदव्यासजी : जशुद्धस्िति चेन्न शब्दातू ॥३१५२५॥ 


त्याछ्या : अन्न को पीसकर, पकाकर उदर पूर्ति करना पाप है, यह कहना 
व मालना वेद विरुद्ध है क्योंकि छात्दों० उप» (६६।२) में तथा अन्य स्थानों में 
भी पुरुष को अग्नि रूप कहकर, उसमें अज्न का हवन करना बताया गया है इस- 
लिये भोजन करने वाला, 'ब्राणयय स्वाह्म! आदि आहुति कर्म करता है अतः वहू 
अन्न-दोष से लिप्त नहीं होता और न हिंसा का दोष होता क्‍योंकि श्रुति का ऐसा 
ही विधान है । पके जौ आदि अन्न में जीव सुषुप्ति दशा में रहता है, उत्त समय 
सुख-दुख का ज्ञान नहीं रहता । चेतनता तो जल और पृथ्वी के संयोग से, उनमें 
अंकुर आ जाने पर होती है, जीव का नाश भी कभी नहीं होता तथा जड़ वर्ग, 
चेतन वर्ग के उपयोग के लिये ईश्वर ने रचा है इसलिये अन्न पाने में हिसा नहीं है, 
यही श्रुति का नियोग है। 

मुमुझ् मुखेन : मुने ! जीव, अन्न से संयोगित होकर पुतः किस प्रकार से 


कर्मेफल भोगानुकूल शरीर धारण करता है ? 
वेदव्यासजी : रेतः सिश्योगोइ्य ॥३॥१२६॥॥ 

व्याख्या : अन्न-संयोग के अतल्तर जीवास्मा अन्न के साथ पुरुष के उदर में 
जाकर, उसके वीर्य॑ में प्रविष्ट होता है तथा उस पुरुष से उसका संयुक्त होना रूप 
बनता है । 
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: मुसुक्ष सुखेन : मुने ! तंदन॑न्तर क्या होता है? 
बेदव्यासजी : -.योनेः शरीरम्‌ ॥३॥१॥२७॥ 


ड्याख्या : जीवात्सा, पुरुष के वीय॑ में. प्रविष्ट होकर, पुरुष से जब संयुक्त 
होता है, तब उस पुरुष द्वारा गर्भाधान के अनुकूत्र समय में रुत्री की योनि में वीये 
के साथ प्रविष्ट करा दिया जाता है, तदोपरान्त गर्भाशय में स्थित होकर, वह 
जीव कर्म फलों के भोगने योग करण-कलेबर कों प्राप्त करता है। यहीं से उदरस्थ 
जीव अपने कर्म-फ्नों को मोगनों ब्रोप्त कर देता है, पुर: समय से मातृ-्योनि से 
बाहर आकर 'मैं, 'मेरे' में आबद्ध होकर, स्ववावातुप्तार कम करने में प्रवुत्त होता 
है, यही के परम्परा उसके आरोहावरोह का कारण बनती है, बिना ब्रह्मप्राष्ति 
के संसार चक्र में श्रमण करना इति को नहीं प्राप्त होता जैंसे, कृषक व व्यापारी 
द भिक्षुक लोगों का लोभवश इधर-उधर, आना-जाना लगा ही रहता हैं किन्तु 
ईश्वर पर निभेर रहने वाला निष्काम योगी सदा शांति की शब्या में शयत करता 
है, उसका आतना-जाना .कभी, किसी कारण से नहीं होता वैसे ही संसारी और 
अंसंत्तारी जीवों को गति विषयंक वार्ता है । 


तांस्एर्यार्थ : जीबों का जन्म-मरण और मृत्यु के बाद स्व एवं नरकादि 
लोकों में जाना तथा वहाँ से आता रूप चक्र के आरों में अहनिश चवकर काठते 
रहना व्यापार हो गया है । सकामी सुख चाहते वाले पुण्य का अज॑त करके, मरने 
के अनच्तर पितुयात से स्वर्ग जाकर सुख भोगते हैं पुत्र. पुण्य क्षीण होने पर मृत्यु- 
लोक में आकर जन्म लेते हैं पुनः अपने कर्मानुसार, उत्तका जावा-जाना बना रहता 
है, इसी प्रकार पाप कर्मा लोग, नरक में दुख भोगते हैं। अर्थात अधोगति को 
प्राप्त होते हैं पुनः मनुष्येतर योनियों में (वीच कीट पतंगादि में) उत्पन्न होते हैं। 
इस प्रकार वे कर्म के कोल्हू में पिक्तते रहते हैं, जो पुरुष निष्काम भाव से परक्रह्म 
परमेश्वर की उपासना करते हुये तदर्थ कर्मों का अनुष्ठान करते हैं और दैबी 
संपत्ति अर्थात्‌ भागवद्धम॑ जिनकी जीवन पद्धति होती है, ऐसे महापुरुष देवयान 
मार्ग से परमधाम को प्राप्त होते हैं, जहाँ से लौटकर पुनः मृत्यु लोक उनका आना 
नहीं होता, यही परमगति, परमपद, भगवद्धाम, मोक्ष, अमृतत्व की प्राप्ति कही 
जाती है, अत: साथक को चाहिये कि भागवद्धर्म जपना कर परब्रह्म पुरुषोत्तम 
भगवान की आप्ति कर ले । यही जीव का परम पुरुषाय है। स्वर्गादि सुख पाने 


शक 


की सकाम बुद्धि स्थूलाध्मिका है। ब्रह्म प्राप्त पुरुषों के सतसंग से बुद्धि को पूक्ष्म 
बचाकर, अनन्थ' प्रयोजनत्व प्िद्ध कर लेना ही बुद्धि का वैशञ्य है, इस प्रकार 
भगवत-भाव से भावित होकर, भगवान को प्राप्त कर लेना ही जीव का जीवत्व 
है, यही वेदान्त दर्शन के तीसरे अध्याय के प्रथम पाद का सारतम संदेश है । 


॥ श्री वेदव्यासकृत ब्रह्मसूत्रान्तगंत तृतीय अध्याय 
का प्रथम पाद समाप्त ॥ 


है 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त दर्शन (ब्रह्मचूत्र) के 
तृतीय अध्याय का द्वितीय पाद 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! पूर्व पक्षी कहा करते हैं कि स्वप्म में जाग्रत के समान 
सृष्टि कार्य हुआ करता है । 


वेदव्यासजी : संध्ये सृष्टि राह हि ॥३॥२॥१॥ 


व्याध्या : हां, हां, पूर्व पक्षी श्रूति का प्रमाण देकर कहा करते हैं कि बृहदा० 

उप० (४।३॥६-१० ) में कहा गया है कि स्वप्न काल में यह जीवात्मा, इस लोक 

और परलोक को देखता है तथा वहां के दुख और आनन्द का उपभोग करता है। 

इस स्थूल शरीर को अचेतावस्था में पहुंचाकर, वासनामय शरीर की सृष्टि करके 

संसार को देखता है, उस अवस्थ्रा में कुछ न होते हुये भी रथ, रथ को वहन करने 

वाले वाहन तथा रथ चलने योग्य मा की और आनन्‍्दमोद-प्रमोद की एवं कुण्ड, 

» सरोबर »ौर नवियों की सृष्टि कर लेता है, इसी प्रकार का प्रमाण और भी 

प्रश्नोपनिषद (४।५) तथा बृह० उप० (२।१॥१5) में प्राप्त होता है इसलिये 

सिद्ध होता है कि स्वप्न समय में भी जीवात्मा, विचित्न-विचित्न सांसारिक पदार्थों 
की सृष्टि स्वयं कर लेता है । 


सुमुक्ष मुखेन : मुने ! इसके अतिरिक्त पूर्वेपक्षी कुछ और कहते हैं ? 


वेदव्यासजी : निर्मातारं चेके पुत्रादयश्च ॥३॥२१२॥ 


व्याख्या ; कठोपनियद (२।२।५) में कहा गया है कि बरवाकाम अनेकानेक 
भोगों का निर्माण करने वाला, यह पुरुष सबके सो जाने पर स्वयं जागता रहता 
है तथा कठोपनिषद (११२३-२४) में कहा गया है कि इसके पुत्र-पौत्रादि ही 
कामना के विषय है, इससे ही सिद्ध होता है कि जीव कृत सृष्टि स्वप्न में 
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होती है, इसलिये एक 'शाखा वाले, पुरुष को कामनाओं का निर्माता मानते हैं, 
यह पूवे पक्षी का कथन है। 


मुसुक्ष सखेन : मुने ! सिद्धास्त पक्ष की रर से इसका उत्तर क्या है ? 

बेदव्यासजी :.. मसायासात्र तु कात्स्स्पेंब्रानशिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ 
॥३श३॥ 

व्याख्या : प्रश्नोपनिषद में स्पष्ट है कि पुरुष जाग्रत अवसथा की देखी-सुनी 
और अनुभूति की हुई, वस्तुओं को स्वप्न में विचित्न ढँग से देखता-सुनता और 
अनुभव करता है, कभी देखी सुनी हुई और न देखी धुनी हुई, अनुभव की हुईं और 
अनुभव न की हुई का सम्मिश्रण देखता है। इन सब बातों पर विचार करने पर, 
यही सिद्ध होता है कि स्वप्त की सृष्टि वास्तविक नहीं है, माया मात्र है। भग- 
वान की शक्ति व प्रेरणा से जीव को उसके कर्म संस्कार के अनुप्तार, कर्म-फल 
भोगने के लिये स्वप्त में सुख-दुख से युक्त दृश्य उपस्थित हो जाता है। सकामी 
पुरुष को संसार जागते में तो रहता ही है, स्त्रप्न में भी पिण्ड नहीं छोड़ता, जाग्रत 
की सृष्टि सच्ची और स्वप्न की सृष्टि पूर्णतः अभिव्यक्ति न देने वाली माया मात्र 
है इसलिये जीवात्मा को स्वप्न के शुभाशुभ कर्मों का फल भोगना नहीं पड़ता है। 
स्वप्त के सृष्टि प्रकरण में श्रुति का संदेश है कि जीवात्मा स्वष्न में जिन-जिन 
बस्तुओं की रचना करता है वे सब वास्तविक नहीं है । स्वप्न का दृश्य सब अधूरा 
और अनियमित होता है इसलिये वह माया माज्न है। जैसे जगत में जागृत 
अवस्था ही में जादूगर का सब खेल माया मात्र होता है । दृश्य के किसी अंश में 
सत्य की बारीक बिन्दु भी नहीं लगी रहती । मनोरंजन करना मात्र जादूगर का 
प्रयोजन होता है, वैसे ही जीव, ईश्वर की शक्ति व प्रेरणा से सूक्ष्म इन्द्रियों के 
साथ स्वयं, अपनी की हुई कला का दृश्य उपस्थित कर उप्तका देन करता है । 
पूव॑ पक्षी एक शाखा वाले का कथन बताकर जो यह कहते हैं कि पुरुष, पुत्न- 
पौतादि काम्य-विषयक वस्तुओं का निर्माता है, यह कहना उनका ठीक नहीं है 
क्योंकि वहां कढों० उप» में स्वप्त प्रकरण नहीं चल रहा है, उस मन्त्र में काम्य 
विषयक वस्तुओं का निर्माता जीवात्मा को नहीं कहा गया है। वहाँ वे सव 
विशेषण परमह्मा परमात्मा के लिए याते हैं । 


मुमुक्षू सुखेन : मुने ! तो स्वप्त सब साथंक हीन व्यर्थ होते हैं क्या ? 


वेदव्यासजी : सूचकश्च ही श्रुतेराचक्षातें च तद्विदः ॥३२।४॥ 


ड्कोया + स्वप्न सब व्यर्थ वहीं: होते हैं. अपितु भविष्य में होने वाली शुधा- 

+ शुभ: बद्लाओं की सूचना देने वाले होते हैं । स्वप्न. विज्ञान में अधिकार रबने 
विह्वाए भी; इसे बात का समययंत्त करतें हैं। एतरेय आरण्यक (३।२४।१७) में 
स्वप्न विवयंक कुछे फेल बताये गये हैं जैसे स्वप्न में काले दांत वाले काले पुरुष 
को देखे तो वह मृत्यु-सुचक हैं, इत्यादि । श्रुति प्रमाणों से भी सिद्ध होता है कि 
स्वप्त संबंधा व्यर्थ नहीं होते हैं। वाल्मीकि रामायण सुन्दर कांण्ड में त्िंजदा 
तामक राक्षसी के देखे हुंगे सब स्वप्नों की सत्यता स्पष्ट रूप से देखी जा सकती 
है तथा वर्तमांत में भी लोगों का अनुभव है कि कुछ स्वप्न सर्वथा सत्य निकलते 
हैं। इससे सिद्ध है कि स्वप्न के दृश्य जीवात्मा के स्वतंत्र रचे हुए नहीं हैं, वह 
निमित्त मात्र हैं, सवेयां सत्य तो यह है कि जीवात्मा को क्मानुसार फल भोगने 
के लिये पस्मेश्दर की शक्ति व प्रेरणा से, स्वप्नावस्था में स्वप्न दृश्यों के दर्शन का 
विधान बनाया गया है । 


सुमुक्ष मुखेन : जीवात्मा, ईश्वर का अंश है इसलिये वह ईश्वर के आंशिक 
गुण वैभवादि को भी रखता होगा अतः स्वप्नावस्था के दृश्यों का रचग्रिता, उत्ती 
को मान लें, तो इसमें क्या आपत्ति है ? 


वेदव्यासजी : पराध्षिष्याना्षु तिरोहितं ततो झस्य 
बन्धविपर्ययों ३२४७ 


व्याख्या : जीवात्मा, परमात्मा का अंश होने से निःसंन्देह तदुगुणों को 
धारण करने बाला उसी प्रकार है जँसे, पिता के धन का अधिकारी पुत्र होता है 
किन्तु जीव में, वे सब परमात्म गुण उसी प्रकार तिरोहित रहते हैं जैसे पिता के 
द्वारा, पुत्न की न जानकारी में, उसी के कमरे में गाड़ा हुआ, बहुमूल्य रत्नमालादि 
धन ! इसलिये जीव, परमेश्वर के उन गुणों का उपयोग उसी प्रकार नहीं कर 
सकता जैसे पुत्र अपने पिता से अपने कक्ष में गाड़ी हुई धन-राशि का । परब्रह्म 
पुरुषोत्तम भगवान का निरन्तर सत्कार पृवेक दीपेकाल तक ध्यात, स्मरण और 
भजत, उन्तके आश्रय को ग्रहण कर अनन्य श्रयोजनतया प्रेम पूर्वक जीव करे तो 
अपने में छिपे हुये, परमात्म गुण पुनः प्रकद हो सकते हैं जैसे, पुत्र की भक्ति व सेवा 
से उसके निजी कक्ष में गड़ी हुई, धन-राशि पिता की कृपा व प्रसन्नता से प्रकट हो 
जाती है । श्वेता० उप० (११०) में इस तथ्य को स्पष्ट बताया गया है । परबह्म 
परमेश्वर की आराधना के बिना उन गुणों का प्रकट होना संभव नहीं है क्योंकि 
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यह जीवात्मा, स्व भावेत परमात्मा के परतन्त्र हैं, अनादि सिंद्ध इसका बच्चन और 
उससे सुक्ति पा जाता सर्व समर्थ निरंकुश स्वतंन्त् शासक परत्रह्म परमेश्वर के 
आधीन है, श्वेता० उप (६।१६) इसलिये वह स्वप्त-सृष्टि काय॑ करने में सवंधा 
असमर्थ है । 


मुमुक्ष्‌ सुखेन : मुने ! जीवात्मा से ईश्वरीय गुणों का विकास क्यों नहीं 
होता, गुणों का तिरोहित रहना किस कारण से है ? 


वेदव्यासजी : देहयोगाह्वा सोषपि ॥३॥२६॥॥ 


व्याब्या : देह में, जीवात्मा का योग होने से, वह देहाभिमान से युक्त हो गया 
अर्थात्‌ देह को ही अपना स्वरूप समझने लगा, इस कारण परम चेतन परमात्मा 
के गुण, जीवात्मा में तिरोभाव को प्राप्त हो गये अर्थात्‌ अन्तर्भाव को प्राप्त हो 
गये, उनका विकास जीव में नहीं हो पाता यद्यपि परमेश्वर के स्वाभाविक गुण 
उसमें विद्यमान रहते हैं. जैसे, कोई जीव मनुष्य-योति से, पशु-योनि को, कर्म की 
विवशता से प्राप्त हुआ, जीवात्मा वही है जो मनुष्य के शरीर में था परन्तु मनुष्य 
के गुणों का विकास, पशु शरीर के सम्बन्ध से पशु-योनि में नहीं हो पाता, उसी 
प्रकार परमेश्वर का अंश होने से, जीवात्मा में परमात्म ग्रुण स्वरूपतः विद्यमान 
रहते हैं तथापि शरीर के सम्बन्ध (जड़ के योग) से, वे गुण तिरोहित रहते हैं, 
विकसित नहीं हो पाते इसलिये शरीर के अनादि सम्बन्ध से भव बन्धन में बंधा 
हुआ यह ईश्वर का अंश जीवात्मा कर्म संस्कारों के अनुसार सुख-दुख, स्वर्ग-नरक 
का अनुभव बारम्बार किया करता है, अस्तु, परब्रह्म परमेश्वर के ध्यात, भजन, 
सेवा आदि से जीवात्मा को, भव बन्धन से छूठने का उपाय करना श्रेयस्कर है । 


मुसुक्ष्‌ सुखेन ! भगवन्‌ ! कहा जाता है कि सुषुप्ति अवस्था में जीव का 
ब्रह्म से संयोग होता है, तो क्या समाधि की भाँति सुषुष्ति भी कोई सुखप्रद स्थिति 
है १ 
वेदव्यासजी :. _तदभावो नाड़ीषु तच्छ ,तेरात्मनि च ॥३।२छ॥ 


व्याख्या : बृह० उप० (२।१।१४) की श्रुति में कहा गया है कि जब यह 
पुरुष सुषुष्ति अवस्था में लीन होता है, तब वह कुछ नहीं जानता । बदृत्तर हजार 
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- हिला तास की चाड़ियाँ हंदगे केन्द्र से निकलकर समस्त शरीर में व्याप्त हो रही 
हैं । यह जीव उन्हीं नाड़ियों है व्यप्त होकर, शयन सुख की अनुभूति करता है। 
इसी प्रकार छान्‍्दो० उप० (८।६॥३) में कहा गया है कि नाड़ियों में व्याप्त होकर, 
यह जीव जंब सुख से सो जाता है तब न वह स्वप्न देखता और न कोई पाप 
इसका स्पर्श कर सकते तथा छात्दो० उप० (६।८।१) में ऐसा भी कहा है कि 
'सुधुप्ति के समय यह पुरुष सत से संयुक्त होता है ।” बृह० उप० (४३२१) में 
कहां गया है कि सुषुष्ति काल में यह जीवात्मा, परमात्मा के स्पर्श को अ्राप्त 
करता है, त तो वह बाहर की किसी वस्तु को जानता और न भीतर की किसी 
बह्तु का ज्ञान ही रखता है, इत्यादि वर्णनों पर विचार करने से, उनकी अविरोध 
संगति इस प्रकार बैठती है कि नाड़ियों का मूल स्थान और जीवात्मा तथा परब्रह्म 
परमेश्वर का निवास स्थान पुरुष का हृदय है। उसी स्थान में सुषुप्ति समय 
जीवात्मा शयन करता है इसलिये उसकी स्थिति हृदयस्थ नाड़ियों में और परमात्मा 
में बताने से कोई विरोध प्रदा असंगति नहीं होगी । एक हृदय को लेकर ही कहीं 
जीब को ब्रह्म की प्राप्त और कहीं प्रलय की भाँति जीव का ब्रह्म से संयुक्त होता 
कहा गया है परन्तु यह स्मरण रखना चाहिये कि सुषुष्ति अवस्था, समाधि.की 
भाँति नहीं होती है । समाधि तो मुक्ति की सहायिका है किन्तु वह इसके विपरीत 
है, बहुत सोने से वह मुक्ति की विरोधिका है। यह तो महान तामसी एक वृत्ति 
है जो जज्ञानमयी है इसलिये भगवान वे गीता में युक्त आहार-विहार, शयन करने 
की आज्ञां दी है जिससे शरीर रक्षा और परमात्मा-प्राप्ति के साधन शरीर से होते 
रहें । 

मुसुक्ष मुखेन : मुने ! सुपुष्ति काल में जीवात्मा की स्थिति परमात्मा के 
साथ हृदय देश में कही गई है, उसकी पुष्टि अन्य प्रकार ते करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : अतः प्रबोधोडस्मात्‌ ॥३२८॥ 


व्याश्या : जो वस्तु जहां विलीन होती है, वह वस्तु वहां से ही प्रकट होती 
है तदनुसार सुषुष्ति के अंत में जब जीवात्मा, प्रबुद्ध होता है तब वह परमात्मा के 
निवास स्थान हृदय से ही जाग्रत होता है, इसलिये उसके लय होने का स्थान भी 
बही है, यह स्वयं सिद्ध हो जाता है जैसे, कोई मनुष्य जहाँ जिस कक्ष में सोता है 
बह वहाँ उसी कक्ष से जागता भी है अतः यह अपने आप सिद्ध हो जाता है कि 
जागने और सोने का स्थान एक ही होंता है | चावल जिस बर्तन से निकाला जीता 
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है, उसी बत॑न में प्रथम वह भरा भी जाता है इत्यादि अनेंक प्रमाणों से सिद्ध है कि 
जीवात्मा, सुषुष्ति काल में परमात्मा के साथ हृदय देश में ही स्थित होता है। 


मुपतुक्षु मुखेन : मुने ! सुषुत्ति में विलीन हुआ जीव जागने पर वहां से कहीं 
अन्यत़ चला जाता है कि वह वहीं रहता है या उसके स्थान पर शरीर के किसी 
अंग में पड़ा हुआ कोई अन्य जीव जागता है ? 


वेदव्यासजी : स एव तु कर्मातुस्तृतिशब्दविधिश्यः ॥३॥श४॥ 


व्याख्या : निःसन्देह वही जागता है जो सोता है अर्थात्‌ सोने वाला जीवात्मा 
ही प्रबुद्ध होता है क्योंकि जिस कर्म को छोड़ करके व पुरा करके जीव सोता है, 
उसका जागने पर विचार करता है कि इतना काम शेष रह गया था, उसको जाज 
पूरा कर लूँ, अगर दूसरा जागता तो वह पूर्व काम को अपना छोड़ा हुआ न 
मानता तथा जागने पर यह्‌ स्मृति भी बनी रहती है उसे कि आज मैं अच्छा सोया 
सन्ध्या को मैंने भोजन भी तहीं किया था, कल के आये हुये मेहमान भी अभी हैं, 
इत्यादि बातों की स्मृति दूसरे को होना संभव नहीं है । बृहू० उप (४३॥१६) 
तथा अन्य श्रुतियों में भी, जो सोता है, उसी के जागते की चर्चा की गई है। प्रातः 
उठकर ब्रह्म चिन्तन, शौच, स्नात, सन्ध्या, तपंण, यज्ञ, स्वाध्याय, गुरुजन 
नमस्कारादि कर्म करने की आजा जो बेदों में दी गई है, उसकी सफलता सोने वाले 
के जागने पर ही सिद्ध होगी, इत्यादि कारणों से स्पष्ट जाना जाता है कि जो 
जीवए्मा सुषुप्ति काल में, परमात्मा से हृदय देश में संयुक्त होता है, वही जागता 
है जैसे जो लड़के रात्ति को अपनी मां के साथ सोते हैं, उन्हीं लड़कों को उनकी मां 
सबेरे जगाकर नहला-धुलाकर और भोजन कराकर पढ़ने के लिये पाठशाला भेजती 
है, अन्य को नहीं । 


मुभुक्ष सुखेन : मुते ! जब मनुष्य किसी कारण वश मूछित होकर, अचेत 
हो जाता है, तब उसे बाह्याभ्यन्तर का न तो ज्ञान रहता न बह स्वप्त देखता है 
झौर न सुख-दुख का अनुभव ही करता है, अस्तु, वहूं कौन सी अवस्था है ? 
वेदव्यास जी : सुग्धेद्धंसम्पत्ति: परिशेबात्‌ु ॥३३२।१०॥॥ 


जन्म से भरण पर्य्त जीवों की जाग्रत, स्वप्त और सुषुष्ति ये तीन ही 
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अबस्थायें होती हैं | मुधावस्था किसी-किसी को, किसी समय, किसी कारण वश 
हो जाती है, संबको सब समय नहीं होती । इसके लक्षण कुछ सुबुष्ति से मिलते है 

. इसलिये इसे अधूरी सुषुप्ति मान लेना उचित है क्योंकि सुषुप्ति जैसी सोते की 
सुखानुभूति इसमें नहीं होती, केवल अज्ञान मात्र से सुषुष्ति से मुख्धावस्था की 
समता की जा सकती है इसलिये इसे पूर्ण सुषुष्ति नहीं कह सकते और न कोई 
चौथी अवस्था का नाम दे सकते क्योंकि चौथी अवस्था होती ही नहीं जैसे, संसार 
में विषयी व, साधक और सिद्ध तीन प्रकार के पुरुष होते हैं किन्तु किसी कारण- 
वश व पूर्व संस्कार वश,किसी को बिना साधना के किसी महापुरुष का चरित्न पढ़ते- 
पढ़ते व सुनते-सुतते समाधि लग गई तो उस समय उस मनुष्य की गणना न तो 
विषयी में कर सकते न साधक में अपितु उसे पूर्व॑ भ्रष्ट अधूरा सिद्ध व योगी कह 
सकते हैं क्योंकि सिद्ध पुरुषों की स्थिति, उसकी चर्या में नहीं हैं और न सिद्धों 
जैसा सुख का अतुभव ही है इसलिये वह पूर्ण सिद्ध नहीं है । 


मुमुक्षु मुखेन : महर्षे ! जिस परमात्मा के ध्यान से जीवात्मा, कर्म-बन्धन 
से मुक्त होकर ब्रह्म-प्राप्ति कर लेता है, उस परब्रह्म परमात्मा का स्वरूप क्‍या है ? 
श्रूतियों में कहीं उसे निर्गुण, निविकार, निविशेष, अकर्ता बताया गया है और 
कहीं सर्वेश्बर, सर्व शक्तिमान, सर्वज्ञ, अन्तर्यामी, स्वंसाक्षी और समस्त जगत का 
कारण कहा है। कहीं बह को स्वव्यापी अंगुष्ठ कहा गया है, कहीं क्रिया शील 
और कहीं अक्रिय कहा है । कठो० उप० (१।३।१५) तथा [माण्ड्क्योपनियद (७) 
(मा ० उप० ६) में देखा जा सकता है अतः उस परब्रह्म परमेश्वर के ययार्थ रूप 
को समझने की जिज्ञासा हो रही है, साथ ही यह भी बतलाने की कृपा हो कि 
परमात्मा का वास हृदय देश में होने से, वह उसके दोषों से लिप्त तो नहीं होता ? 


वेदव्यासजी : न स्थानतो5पि परस्योभयंलिड्धः सत्र हि ॥३४२१११७ 


व्याख्या : परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान किसी हृदय आदि देश के सम्वन्ध से 
अर्थात्‌ वहाँ रहने से भी, उसके दोष से लिप्त नहीं होते | जैसे कमल-पत्र जल में 
रहता हुआ भी जल से लिपायमान नहीं होता, उसी' प्रकार परब्रह्म परमात्मा का 
किसी हृदय आादि स्थान से संसर्ग हीत रहना, उसका स्वभावगत लक्षण है। सभी 
वेद-वाक्यों में उसको उभय लिज्ध अर्थात्‌ निविशेष, तिराकार, तिर्गण और 
सर्विशेब, साकार संगुण (दिव्य विलक्षण गुणवाला) इत्यादि कंहा हैँ जैसे कठो- 
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पनिषद (१॥२२०) में (अणोरणीयात्‌ महतोमहीयानात्मास्य जम्तोनिहितों 
गुहायाम) बताया गया है कि इस जीवात्मा के हृंदय रूपी गुहा में रहने वाला, 
परब्रह्म परमात्मा अणु से भी जणु और सहान से भी महानहे पुनः कठो ० उप० 
(१२२१), (१३॥१), (१३१४), (२।१॥१२-१३), (३१११), (२१३) 
में कहा गया है कि, “वह परब्रह्म बैठा हुआ हर गदव कर जाता है, सोठा हुआ भी 
सब ओर की गतिवाला हो जाता है ।” “वह जीव के साथ उसकी ह॒द्य-गुफा में स्थित 
है।” “वह सब धर्मों से रहित है । “वह ब्रह्म भूत और भविष्य का शासक अर्थात्‌ 
काल पर भी शासन करने वाला है ।” “उस परब्ह्म में नाना भेद नहीं है अर्थात्‌ 
वहू एक और पूर्ण है ।” " उसके भय से अग्नि आदि देवता कॉपते हुये, अपना- 
अपना कार्य तत्परता से करते हैं ।”” इसी प्रकार अन्य बेद-वाकयों में जहाँ ब्रह्म 
को निविशेष, निर्गुण कहा गया है, वहीं उसको प्राप्त प्रकरण में ही परम दिव्य 
विलक्षण गुणवाला अर्थात्‌ जीव व प्रकृति से परे अपरिणामी और विलक्षण दिव्य 
गुणों का आश्रय कहा है | परमात्मा युगपद परस्पर बिरोधी धर्मों का आश्रय है 
अर्थात्‌ उसमें उपर्युक्त उभयात्मक स्वरूप की उपलब्धि निरुपाधिक है, निरागन्तुक 
है इसलिये सब व्यापक और सबके अस्तर्थामी होने पर भी वह किसी स्थान और 
किसी पदार्थ के दोषों से उसी प्रकार नहीं लिप्त होता जैसे सूर्य सर्वत्र अपनी 
किरणों को विखेरते हुये भी, किसी शुभाशुभ स्थान व किसी प्रकार प्राणियों के 
कर्म जनित दोषों से लिप्त नहीं होता । परब्रह्म परमात्मा अतक्य और अनिवंचनीय 
हैं । मन तथा वाणी का झंझावात उसका स्पर्श करने में असमर्थ है। वह बहाँ तो 
पहुंचता ही नहीं अपितु किचित दूर जाकर लौट आता है। उस ब्रह्म को एक साथ 
परस्पर विरोधी उभय लक्षण वाला बताकर, श्रुति ने उसकी महिमा का दर्शन 
कराया है। 


सुस्‍ुक्ष सुखेन : प्रभो ! परब्रह्म परमेश्वर एक साथ सगुण और निर्गुण दोनों 
कैसे हो सकता है ? 


वेदव्यासजी : ते भेदादिति चेन्न प्रत्येकमतदचनात्‌ ॥३॥२११२॥ 


व्याख्या : यह शंका जो की गई है कि जहाँ सबंगुण सम्पन्नता कही गई है, 
वहाँ माया विशिष्ट अपर ब्रह्म (कार्य ब्रह्म) का वर्गन है और जहाँ नि्विशेष रूप 
का वर्णन है, वहां परब्रह्म का प्रतिपादन है, अस्तु, उक्त प्रकार पृथक-पृथक वर्णन 


श्रप 


होते हुये भौ, दोनों वर्णन पूर्णतम पर्रह्मं परमात्मा के ही हैं अर्थात्‌ परब्रह्म कौ 

उभयलिज्धात्मक (निर्भुण-सग्रुण) मानता कैसे संभव हो. सकता है? भाई ! यह 
शंका बेद के रहस्यार्थ त जानने की द्योतिका है । अन्तर्यामि ब्राह्मण में, पृथ्वी आदि 
जड़ तत्वों और जीवात्मा कहलाने वाले, सर्वे चेतनों का अन्तर्यामी और अमृत 
एक ही परब्रह्म परमात्मा को कहा गया है । बृहदा० उप० (३-७ ३ से २२ तक) 
तथा माण्डूकोपनिषद में एक ही परब्रह्म का प्रतिपादत करते समय उसे- समस्त 
दिंव्य कल्याण गुणगणों का निलय कहा गया है तथां माण्डू० उप० (६, ७) में 
निविशेष बताया गया है। श्वेता० उप० (३।१) से लेकर (३॥१७)तक के अत्येक 
श्रुति वाक्‍यों में, एक परबह्म परमेश्वर को दोनों प्रकार के लक्षणों से निरुपाधिक 
संयुक्त कहा है अर्थात्‌ परस्पर विरोधी धर्मों का युग पद आश्रय पुरुषोत्तम भगवान 
को बताया गया है । उक्त प्रकरण में परबरह्म से भिन्न अपर ब्रह्म का वर्णन ही नहीं 
है इसलिये यह सिद्ध होता है कि परत्रह्म परमेश्वर ही निर्भुण-निराकार है और 
बहीं सभुण साकार भी है। ये दोनों प्रकार के लक्षण उसके स्वभाव जन्य निरुषा- 
धिक उसी प्रकार हैं जैसे आकाश में अवकाश और नीलिमा, अग्नि में ताप और 


प्रकाश, जल में रस और शीतलत्व, वायु में स्पत्दन ओर उसेके स्वभाव जन्य गुण, 
पृथ्वी में स्थैय॑ और वसुमय का होना सहज और निरागस्तुक निरुपाधिक हैं, अस्तु, 


परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान में निर्गुण और सगुण की एक साथ संगति, किसी 
उपाधि के कारण या कारण-कार्य भेद से नहीं है, यही जान लेना उक्त श्रुति वाक्‍्यों 


के रहस्थार्थ को जान लेना है। 


सुमुक्ष, सुखेन : मुने ! किसी अन्य श्रुति के द्वारा उक्त वार्ता को दृढ़ करने 
की कृपा हो । 


बेदवब्यासजी : अपि चैवमेके ॥॥३॥२॥१३॥ 


व्याख्या : तैत्त> उप० (२।१) में परत्रह्म परमात्मा को सत्य, ज्ञान और 
अनन्त कहकर, उसी से समष्टि-सृष्टि की उत्पत्ति कही गई है तथा तैत्त० उप० 
(२।७) में परब्रह्य को रस स्वरूप और अपनी रसवत्ता से सबको आनन्द युक्त 
करने वाला कहा है पुनः परमेश्वर की निविशेषता बताकर उसमें स्थित लाभ लेवे 
वाले, साधकों का निर्भयषद में स्थित होना बताया गया है पुन: वायु, सूर्य, अग्नि, 


इन्द्र और मृत्यु को परमात्मा के भय से अपने-अपने कार्य में निरत रहनो कहा है, 


श्र्र 


त्तेत्र० उप० (श८)। इस प्रकार तैत्तरीय शाला के मस्‍्तों द्वारा एक ही परबह्म 
के दोनों प्रकार के लक्षणों को वर्णन होने से, एक ही परमात्मा के निर्मुण और 
सगुण रूप स्वयं सिद्ध होते हैं, जिस परमात्मा के संकल्प से आम, सेव, मुनक्‍का 
आदि फलों में एक ही साथ खट्टा और सीठापना आया है, जिसने अपनी इच्छा से 
स्वप्तावस्था में, जाग्रत और सुषुप्ति दोनों की स्थिति एक साथ बनाई है तथा 
जिस परमेश्वर ने, संध्या समय में एक साथ दिन और रात दोनों का होता, सबके 
नेत्ों का विषय बनाया है, जो एक साथ एक ही देह में मनुष्य और सिह का स्व- 
रूप लिये हुये, चम्भे से भ्रकट हो गया, वह अचिन्त्य शक्ति सम्पन्न, कु. अकत्‌ 
अन्यथा करत सव॑ समर्थ परब्रह्म परमात्मा, एक साथ निर्गुण और सगुण विशेषण 
से युक्त रहे, तो कौत आश्चयं है। परब्रह्म पुरुषोत्तम भ्रगवान की प्रभुता, बिना 
उतकी कृपा से समझ में नहीं आ सकती अतएव बुद्धिमान पुरुष को कुतकों की 
पत्थर-माला पहनकर हृदय को पीड़ित नहीं करता चाहिये । 


मुमुक्षु सुखेन : मुने ! उपर्युक्त वार्ता को सिद्ध करने के लिये, कोई दूसरा 
प्रमाण भी हो सकता है ? 


वेदव्यासजी : अरूपवदेव हि तठाधानत्वात्‌ ॥३।२॥१४॥ 


व्याख्या : परब्रह्म परमात्मा का जरूप, अनाम, निर्गुण, निराकार तथा 
विविशेष बताने बाले, वेद वाक्य जिस प्रकार प्रधाव हैं, ठीक उसी' प्रकार उसे 
सरूप, सनाम, सग्रुण, साकार और सविशेष बतलाने वाले वेद वाक्य भी प्रधान 
हैं। उन निर्णुण और सगुण दोनों परत्रह्म परमेश्वर के विशेषणों में किसी को मुख्य 
और किसी को गौण नहीं कहा जा सकता क्योंकि एक ही प्रकरण और एक ही 
मन्त्र में, एक ही परबह्मा परमात्मा के स्वरूप का प्रतिपादत करते हुए, उसे 'निर्गुण 
और और अनन्त दिव्य गुणों से सम्पन्न सगुण' इन दो लक्षणों वाला बताया 
गया है। श्वेता० उप (६।११) और अन्य स्थानों में श्रुतियों के वाक्य, उक्त 
वार्ता के प्रमाण में देखे जा सकते हैं इसलिये रूप रहित, निर्विशेष लक्षणों की 
भाँति सग्रुण, साकार रूप की भी, प्रधानता होने से यही तथ्य निकलता है कि 
परब्रह्म परमात्मा युगपद दो लक्षणों वाला निरूपाधिक है जैसे, कामधेनु में पशुत्व 
और देवत्व परस्पर विरोधी दोनों भाव निरूपाधिक पाये जाते हैं । 


मुमुक्षु सुखेन : प्रभों ! अन्य दृष्टान्त के द्वारा यक्त वार्ता को पुष्ट करें % 


ह 


वैदंव्यासजी : प्रकाशवच्चावेयर्थ्यात्‌ ॥३२११४॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार अग्नि, विद्युत आदि ज्योतियों के दो रूप होते हैं एक 
प्रकट, दूसरा अप्रकट । उन दोनों में कोई भी व्यर्थ नहीं हैं, इसी प्रकार वेद 
बणित परत्रह्म परमात्मा के दोनों लक्षण उपादेय' हैं तथा बोनों एक साथ विशेष्य 
ब्रह्म के विशेषण बने रहते हैं। दोनों की उपासना करने के लिये दोनों की 
सार्थकता है। श्रुति स्वयं सत्य प्रमाणस्वरूपा है इसलिये उसके वाक्‍यों की सत्यता 
सिद्ध करने के लिये किसी अ्रमाण की आवश्यकता नहीं है अत: श्रुति प्रमाण से 
परबह्म परमात्मा को एक साथ तिर्गुण और सग्रुण मानना ही आस्तिकता का 
यथाथे प्रमाण है जैसे कोई सिद्ध ज्ञानी योगी अपने को कृतू त्व भाव से रहित कर, 
ज्ञान दृष्टया निष्क्रिबता की सही स्थिति प्राप्त कर लिया हो किन्तु कभी-कभी 
शरीर रक्षा के लिये ईश्वर के विधान से, अहं हौत उसके शरीर से स्वाभाविक 
शौच, स्तान, भोजनादि कर्मों का होना भी देखा जाता है अतः उसके अहं हीन स्वरूप 
में निष्क्रिय और सक्रिय स्वरूप और सहज है और वह इन विशेषणों से पृथक भी 
है अर्थात्‌ निष्क्रिय और सक्रिय के अभिमान से अछूता है, उसे व करने और 
करते से कोई प्रयोजन नहीं है । इसी प्रकार परब्रह्म परमात्मा के सत्य स्वरूप में 
तिर्गुण और सगुण नामक दोनों लक्षण एक साथ विद्यमान है, इस कारण से उसे 
निर्गुण कौर सगुण दोतों स्वरूपों से संयुक्त वेद बतलाते हैं किन्तु वहू इनसे आसक्त 
नहीं कि मैं ऐसा ही हूं, वह इनसे परे भी है । 


मुमुक्षु छुखेन : मुने ! क्या कोई श्रुति वाक्यों से उक्त वार्ता का विरोध है ? 
बेदब्यासजी : आह च तन्मात्रम्‌ ॥३॥२॥१६॥ 


व्याख्या : हाँ, हाँ ! तैत्त> उप० (२/१) की श्रुति परब्रह्म परमात्मा को 
केवल 'सत्यं ज्ञान मनस्तं ब्रह्म” अर्थात्‌ ब्रह्म सत्य स्वरूप, ज्ञान स्वरूप और अनन्त 
स्वरूप मात्र है, बतललाती है। सत्य संकल्पत्व आदि दिव्य गुणों का नाम नहीं 
लेती अतः उसे दोनों लक्षणों से युक्त मानना असंगत सा प्रतीत होता है, ऐसी 
शंका, शंकालु हृदय वाले किया करते हैं । 


मुमुक्ष, मुखेन : इसका उत्तर क्‍या है, मुने ? 


र्र्४ं 


वेदव्यासजी :. दर्शयति चाथो अपि स्मर्यते ॥३।२॥१७। 


व्याज्या : भाई ! ऐसी बात नहीं है, की हुई शंका व्यर्थ है । तैत्त० उप० 
(२१) के पूर्वोक्त मन्त्र में सत्य, ज्ञान ओर अनन्त कहकर परमात्मा के निर्विशेष 
स्वरूप का संकेत किया गया है किन्तु आगे चलकर, इसी मन्त्र में परमात्मा को 
सभी प्राणियों के हृदय में निहित कहा है पुन: (२।७,८) में रस स्वरूप, सबको 
आनन्द देने वाला तथा सबका संचालक कहा है इसलिये उस श्रुति को केवल निर्गुण 
परक कहने का अर्थ, ब्लागे देखकर पैर न रखना है जो पतन का हेतु मात्र है, इसी 
श्रकार स्मृति में भी स्वान-स्थान पर, परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के स्वरूप का वर्णन 
उभयात्मक प्राप्त होता है। गीता (१०३), (४२६), (११॥५४), (१५१७) 
तथा (१५॥१४) में भगवान क्ृष्ण ने सगुण स्वरूप का वर्णन विस्तार पूर्वक किया 
है, इसके अतिरिक्त अन्य स्मृतियों, पुराणों और इतिहासों में सगुण स्वरूप के वर्णन 
का बाहुल्‍य हैं और उसे वास्तविक और निरुपाधिक बताया गया है। इसी तरह 
सबमें तिविशेष निर्गूण स्वरूप का भी वर्णत प्राप्त होता है। 


इससे यही सर्वंभावेन सत्य की सिद्धि होती है कि परअरह्म परमात्मा में, एक 
साथ निर्गुणत्व और सगरुणत्व निसुवाधिक और निरागन्‍्तुक है। एक व्यक्ति ने प्रश्न 
किया कि परत्रह्म क्या है ? कहाँ है ? किसका है ? क्‍या करता है ? कब रहता 
है ? उत्तर देने वाले व्यक्ति नें कहा, पहले तुम बताओ, परकरह्म क्या नहीं है ? 
कहाँ नहीं है? किसका नहीं है? और व्या नहीं करता ? और कब नहीं रहता १ 
इसलिये वेद, बेद-विद और वेद-वेद्य की वाणी को निःसन्देह प्रत्यक्ष की भाँति मान 
कर, उसमें प्रीति प्रतीति कर, घुरीति के साथ जीवन चर्या बनाने से ही प्राप्य वस्तु 
की प्राप्ति संभव है । 


समक्ष सखेन : प्रभों ! परमेश्वर का सशुण स्वरूप निरुपाधिक है, इसमें 
कोई अन्य दृष्दास्त भी समझाने के लिये सहायक है क्या ? 


वेब्यासजी :. अत एव चोपमा सुर्यकादिवत्‌ ॥३३२।१८॥ 


ध्याख्या : उस परब्रद्या परमेश्वर का उभयात्मक (निर्गुण-सगुण) स्वरुप 
स्वभाव सिद्ध है जैसे सूर्य ओर चन्द्र का प्रकाश गुण स्वाभाविक है, औपाधिक नहीं । 


र्२० 


उसी प्रकार परमात्मा में सत्य संकल्पात्वादि अनंत दिव्य गुणों की सम्पन्नता स्वा- 
भाविक है। ब्रह्म में स्वभाव से हेय ग्रुणों का, नाम मात्र न होना और दिंव्याति- 
दिव्य गुणों का आनन्त्य निरुपाधिक है इसलिये एक परब्रह्म परमात्मा में, सगुणत्व 
और निर्गुणत्व रूप धर्म विशेषण रूप से युगपद परमात्मा से अभिन्न होकर, उसो 
प्रकार रहते हैं जैसे, सूर्य में स्वाभाविक प्रकाश, सूर्य से अभिन्न होकर रहता है । 
सूर्य से! सांरा जगत जैसे प्रकाशित है, उसी प्रकार सगुण-निर्गुण रूप निरूपाधिक 
विशेषणों से युक्त परब्रह्म से सारा जड़ चेतनात्मक जगत बाहर-भीतर प्रकाशित हैं । 
विषय, करण, सुर, जीव ये सब ब्रह्म के निरूपाधिक निर्गुण-सगुण लक्षणों से ही 
उभय लक्षण वाले प्रतीत हो रहे हैं क्योंकि कारण ही गुण, कार्य में प्रतीत होते हैं । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने ! सूर्य ओर चन्द्र की उपमा से यह भ्रम होता है कि 
जैसे इनका प्रतिबिम्ब प्रत्येक जलाशयों में पड़ता हुआ भिथ्या ही तो है, वैसे ही 
प्रत्येक जीव के हृदय में स्थित परमात्मा का कंहा जाना, चन्द्र प्रतिबिम्ब के समान 
मिथ्या है क्‍या ? 


बेदव्यासजी : अस्बुदबदग्रहणात्तु न तथात्वम्‌ ॥३२।१६॥ 


व्याख्या ; दृष्टान्त के सब अंग ग्रहणीय नहीं होते जैसे “चन्द्र कान्तानन' 
कहा गया तो इसका अर्थ यह नहीं होगा कि अमुक का मुख चन्द्र के समात लांछन 
युक्त और घटने वाला इत्यादि दोषों से युक्त है अपितु इन सब चन्द्र के अंज़ोों को 
छोड़कर, चन्द्र के समान लोक प्रिय, शीतल, सुन्दर, सुखदायक, तापहर और अमृत 
मय के अथ में ग्रहण होगा तदतुसार पूछ सूत्र में, सूर्य चन्द्र के प्रकाश के समान, 
परमात्मा के उभयात्मक लक्षण निरूपाधिक हैं तथा सूर्य-चन्द्र की, जल-स्थिति के 
समान प्रत्येक प्राणियों के हृदय-देश में ब्रह्म-स्थिति है, यह बताने के लिये उक्त 
उपमा दी गई है न कि चन्द्र प्रतिबिम्ब की तरह मिथ्या बताने के लिये, अस्तु, 
ऐसा भ्रम नहीं करना चाहिये । परमात्मा का वास सबके हृदप्र में है। गीता 
(१०।६१) में (ईश्वर: सब॑ भूतानां ** ) कहा गया है कि ईश्वर सर्वे भतों के 
हृदय-देश में निवास करता है, उसी की शक्ति व प्रेरणा से सव॑ भूत चेष्टा करते हैं । 
इससे चन्द्रमा के प्रतिबिम्ब की भ्राँति ईश्वर की स्थिति नहीं है, वह सर्वत्र पूर्णतया 
प्रतिष्ठित है तथा सबके बाहर-भीतर स्थित होने के कारण वह अपरिछिन्न है । 


२२६ 


दो सिद्ध संत थे, पृंथंक पृथक कुटिया बनाकर कालक्षेय करते थे । एक दिन 
एक संत ने अपने सेवकों को एक गिलास देकर कहा कि दूसरी कुटिया के संतजी 
के समीप तुम जाओ और गिलास देकर, उनसे कहना कि स्वामीजी ने कहा है कि 
इस गिलास को ब्रह्म से भरकर आप वापस लौटा दें, यह सुनकर संत ने उसी सेवक 
के हाथ में गिलास देकर कहा कि तुम अपने स्वामीजी से हमारा संदेश सुना देना 
कि वे संत कहे हैं कि प्रथम गिलास से ब्रह्म निकालकर, उसको खाली कर दें, तब 
हम उसको ब्रह्म से भर पायेंगे, अत: इससे सवंथा सिद्ध है कि ब्रह्म, प्रत्येक देश-काल 
में परिपूर्णतया स्थित है । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! यह बताने की कृपा करें कि ऐसी बात है तो प्रति- 
बिम्ब के दृष्टान्त देने की क्या आवश्यकता थी ? 


वेदव्यासजी : वृद्धिह्नासभाकत्वमस्तर्भावादुभयसामज्जस्यादेवम्‌ 
॥३॥२२०॥७ 


व्याख्या : परब्रह्म परमात्मा सबके हृदय देश में स्थित कहा गया है अतः 
यह शंका की जा सकती कि जैसा छोटाबड़ा या घटता-बढ़ना शरीर का देखा जाता 
होगा तदनुसार परमात्मा भी छोटा-बड़ा व घढ-बढ़ जाता होगा । इस शंका को 
निर्मल करने के लिये चन्द्र-प्रतिविम्ब की उपमा दी गई कि जलाशय के छोटे-बड़े 
होने से तथा जल के घटने-बढ़ने से चन्द्र प्रतिब्रिम्ब न छोटा होता न बड़ा और न 
घटता है न बढ़ता । जल के प्रत्येक स्थिति में चन्द्र-प्रतिबिम्ब एक सा रहता है, 
जल के दोथों से लिप्त नहीं होता, तदनुसार परब्रह्म भी शरीर के सम्बन्ध से न 
छोटा होता न बड़ा और न घटता न बढ़ता है । अस्तु, इस विषय में दोनों का 
सामज्जस्य होने से चन्द्र-प्रतिब्रिम्ब की उपमा देने का प्रयोजन था जैसे, कहा जाय 
कि इस श्याम की माता का स्वरूप गौ के समान है, यहाँ दोनों के हृदय के 
वात्सल्य भाव का सामञ्जस्य होने से श्याम की मां को गाय की उपमा दी गई, 
अन्यथा एक मनुष्य है एक पशु है । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! प्रकारान्तर से उक्त भ्रम को दूर करते की कृपा हो। 
वेदब्यासजी : दर्शनाच्च ॥३॥२॥२१॥ 


र्र७ 


ब्याष्यां : बेद में बहुत-सें दृष्ठात्त ऐसे देखे जाते हैं, जिनमें परमात्मा का 
यथाथे अस्तित्व प्रत्येक देश-काल में विद्यमान. रहने का प्रमाण मिलता है इसलिये 
भी यही सिद्ध होता है कि परबह्म परमात्मा की स्थिति, प्रतिबिम्ब की भाँति 
आधभास मात्र.और अवास्तविक नहीं है। कठोपलियद (२।२।४) में बताया गया 
हैं कि यथा एक हीं अग्नि समस्त भुवनों में प्रविष्ट हुआ, नाना रूपों में उत्तके सदृश 
रूप बोला हो रहा है, उसी प्रकार सभी भूत समुदायों का अन्तरात्मा परबह्म 
परमेश्वर एक होता हुआ नाता रूपों में प्रत्येक के रूप-सादृश्य को लिये हुये दृष्ठि- 
गोचर हो रहा है तथा उत सबके बाहर भी वैसा ही है जैसे उनके भीतर है। 
कठोपनिषद (२।२।१०-११) में वायु और सूय के दुष्टान्त से परमात्मा की स्थिति 
सभी प्राणी, पदार्थ और परिस्थिति में होने पर भी, वह उनके गुण-दोषों से लिप्त 
नहीं होता, बताया गया है; इत्यादि श्रुति सिद्धान्तों से परमात्मा की सत्य स्थिति 
प्रत्येक देश-काल में सिद्ध होती हैं तथा उसके उभयात्मक लक्षणों का होना, उसके 
नित्य सच्चिदानन्दात्मक स्वरूप की भाँति निरूपाधिक है.। भाई ! जैसे, बेल के 
फल, प्रत्ते और छाल एक ही गन्ध से युक्त होते हैं, वैसे ही भगवान और भगवान 
के दिव्य कल्याणमय गुण गण तथा उनकी दिव्य देह और अलंकारादि सब चिन्मय 
होते हैं, इसलिये प्रभु के सगुण स्वरूप को औपाधिक मातना, श्रुति का विरोधी 
बनना है, वैसे ही काठ में अग्नि हैं, यह्‌ ने मानने के समान भगवान के निर्भुण 
स्वरूप की सत्ता न स्वीकार करना, बुद्धि का शिला के समान मोटेपन की घनता 
प्राप्त कर लेना है अत: एक ही परमात्मा में स्वाभाविक उभय लक्षणों की स्थिति 
का ज्ञान हो जाता, वेदान्तियों को वेदान्त का साक्षात्कार कर लेना है । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने ! वेद ते परब्रह्म परमात्मा को उभय लक्षण बताकर 
पुनः नेति, नेति, ऐसा नहीं है, ऐसा नहीं है, कहा है, अस्तु, इस निषेध परक 
वाक्य से भेद का क्‍या अभिन्राय है ? 


बेदव्यासजी : प्रक्ृतेतावत्त्वं हि प्रतिषेधति ततो ब्रबीति 
च भूयः ॥३॥२२२॥ 


व्याख्या : बृहदारण्यकोपनिषद (२।३।१-६) में ब्रह्म के मृत और अमृत 
दो रूपों का वर्णन आया है जैसे भौतिक जगत में पृथ्वी, जल और तेज तथा 
इनके काये, मूर्त कहे गये हैं, वायु और जाकाश तया इनके काये, अमृत बताये 


शरद 


गये हैं। आध्यात्मिक जगत में प्राण जैर हृदयाकाश को अमूर्त तथा शरीर और 


इन्द्रिय गोलकादिं को मुर्त॑ बताया गया है। इस प्रकार विस्तार पूर्वक परब्रह्म 

परमात्मा के सगुण सोकार भौर निर्गुण, निराकार रूप का वर्णन करके कहा गया 
है कि नेति, नेति अर्थात्‌ इतना ही नहीं, इतना ही नहीं, इससे आगें और-और 
परमात्मा की महिमा अनन्त है, जो वाणी के द्वारा नहीं कही जा सकती, न मन 
से उसका सनन किया जा सकता है। वेद कहता है कि हम ने, परमात्मा के 
पूउ्म-स्‍पुल, सत-असत, पर-अवर, कारण-कार्य, पैर निर्गुण-सगुण स्वेूप का अपनी 
व्यवहारिक वाणी से जो वर्णन किया है, वह इतना ही है, सो नहीं, परमात्मा 
अनन्त है। उसकी इयत्ता को कौन कह सकता है, इसलियें वह जनिरवंचनीय कहा 
गया हे। परमात्मा के उक्त सुक्ष्म-स्थूलादि लक्षण उसके विशेषण हैं। वह इन 
सबसे परे शैर विलक्षण भी है, जिसका वर्णन करना तो सम्भव ही नहीं है क्योंकि 
स्वयं परमात्मा अपनी अनन्तता का अन्त नहीं पा सकता इसलिये श्रुति का निर्देश 
है कि परमात्मा के स्वरूप एवं महिमा का वर्णन जो किया गया है, इससे बढ़कर 
वर्णन (उपदेश) नहीं किया जा सकता, जो कहा जायगा, वह कहें हुये के 
अन्तर्गत ही होगा, अतः वेद का नेति-नेति कहना उचित ही है। गूलर वृक्ष के 
फल में स्थित कीड़े यह जानते हैं कि ब्रह्माण्ड इतना ही है। उस्हें यह ज्ञात नहीं 
कि हम जैसे फल रूपी ब्रह्माण्ड गूजर के वृक्ष में असंख्य हैं उश्ती प्रकार ससीम 
व्यक्ति, असीम का 3नुभव पूर्णतया नहीं कर सकता और न अपने अल्प ज्ञान व 
माप से उसका ज्ञान तथा माप कर सकता जैसे, कलसी के माप से अथाह्‌ जैर 
अपार समुद्र का जल मापा नहीं जा सकता, इत्यादि बहुत से दृष्टान्त हैं इसलिये 
नेति शब्द का स्वतन्त्र अर्थ करके वेद का अनर्थ करना रूप दोष से बचता, 
विद्वानों का ध्येय होना चाहिये । 


सुमुक्षु मुखेन : मुते ! परमात्मा के सगुण-निर्गुण स्वरूप, अप्राकृतिक हैं तथा 
प्राकृत तत्वों से परे हैं, यह स्पष्ट करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : तदव्यक्तमाह हि ॥३३२२३७ 


व्याख्या : जिस प्रकार निर्गुण निराक़ार रूप, मन, इन्द्रियों द्वारा उनका 
विषय न बनने वाला अर्थात्‌ अव्यक्त है, उसी प्रकार परबरह्म का सगुण स्वरूप भी 
अव्यक्त है, जो मन और इन्द्रियों का विषय बनने बाला नहीं है क्योंकि श्रुति और 
स्मृति में, उसे भी अव्यक्त कहा गया है । मुण्डकोयनिबद (३॥१३) में परलनह्म 


र्र4द 


पुरुषोत्तम भगवान. के सगुण स्वरूप का- वर्णन इस प्रकार से प्राप्त होता 
कि: यदा पश्यः पश्यते एक्स वर्ण कर्तारमीशं -पुरूषं अह्म थोनिम्‌ । तदा 
बिह्वाव पुण्थे-पापे विधूय निरक्जतः परम साम्यमुयति ॥/ जब यह दृष्टा जीवात्मा, 
जगत के कर्ता, सब पर ईशन करने वाले, परम प्रकाश स्वरूप परबहा पुरुषोत्तम 
भगवान का प्रत्यक्ष दर्शन कर लेता है, तब उस समय पुष्य-पाप, दोनों के बीज 
सहित फल को सवंभावेत प्रणष्टकर निर्मल हुआ ब्रह्मदर्शी विद्वान सर्वोत्तम समता 
(शान्ति) रूप सुख को प्राप्त कर लेता है। इसके पश्चात मुण्डकोपनिषद 
(३।१।४-७) की श्रुति में परमात्म-प्राप्ति के उपोयः भूत संत्य, तप,ज्ञान आदि का 
कथन करके, अनेक विशेषणों द्वारा सविशेष सगरुण स्वरूप का वर्णन किया गया 
है, अन्त में मुण्डक उप» (३।१।८) में बताया गया है कि वह परमात्मा, नेब्र, वाणी 
इन्द्रिय और मन का विषय नहीं बनाया जा सकता और न तप आदि कर्मों के बल 
से उसे प्राप्त किया जा सकता, इसी प्रकार अन्य श्रुतियों ने भी सगुण स्वरूप को, 
मन-इन्द्रियों से अतीत और इनका विषय न बनने वाला कहा है, इससे सिद्ध होता 
है कि परमात्मा के तिर्नुण-सगुण दोनों स्वरूप प्राकृत मन, बुद्धि और इन्द्रियों से 
अतीत हैं। भाई ! एक सुगन्धित फूल है, उसमें सुगत्ध कहाँ से कैसे और किससे 
आईं । जब इस प्रश्न का उत्तर देने व समझने-समझाने में बड़े-बड़े बुद्धि विशारद 
असमर्थ हो जाते हैं, तब सुगव्ध के रचयिता को खोजकर उप्तका दर्शन कर लेना, 
नेत्रों को असंभव है । हाँ उसकी कृपा से क्या संभव नहीं हों सकता । 


मुसुंक्, सुखेन : मुने ! तो क्या परब्हा परमात्मा का प्रत्यक्ष दर्शन किसी 
प्रकार संभव नहीं है ? 


वेदव्यासजी : अपि च॒ संराधने प्रत्यक्षानुमानाध्याम्‌ ॥३॥२२४॥ 


व्याख्या : श्रुतियों में यद्यपि ब्रह्म के संगुण-निर्एण स्वरूप को मन और 
इन्द्रियों के अनुभव में न आने वाला कहा है तथापि ब्रह्म दर्शनेच्छुकों की, की हुई 
सम्यक्‌ आराधना वे प्रसन्न होकर, परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान अवश्यमेव दर्शन 
देते हैं, वेद और स्मृति दोनों ही, इस सत्य वार्ता का समन करते है। मुण्डकोप- 
निषद (३।१।८) तथा श्वेता» उप० (१३१०), (११५) तथा श्रीमद्भगवत्‌ 
गीता (११।५४) में प्रत्यक्ष रूप से परमात्मा के दर्शन होने का प्रमाण बहुत पाया 
जाता है । इससे सिद्ध है कि परब्रह्म परमात्मा के नाम का जप, स्मरण रूप का 
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ध्यात, लीला का चिन्तन अत्यन्त प्रीत्ति, प्रतीति और सुरीति के साथ करे तो 
साधक को परमेश्बर का प्रत्यक्ष दशैन होता है। चारो युग के भक्तों का ख्मरुण 
करने से, उतकी जीवन पद्धति तथा उनके उत्कट प्रेम का स्मरण आ जाता है, 
जिसके वश में होकर, भगवान ने उन्हें प्रत्यक्ष दर्शन दिया है । पूराण ब इतिहास 
इस तथ्य वार्ता के साक्षी हैं | वर्तमान समय में भी ऐसे अंनुरागी भक्त हैं जिन्हें 
परमात्मा ने अपने सग्रुण साकार विग्रह का अनुभव कराया है, अस्तु, अनीश्वर 
वादियों को यह मान जाना चाहिये कि परमेश्वर है, वह तिगंण और सगुण एक 
साथ है तथा प्रेमी आराधकों को वह प्रत्यक्ष अपना अनुभव कराता है जैसे कष्ट 
में व्यापक अग्ति का दर्शन अरणि-मन्यन के द्वारा अग्ति-प्रेमियों को हो जाता है । 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! जब परब्रह्म परमेश्वर केवल आराधना से ही भक्तों को 
दर्शन देता है तब ऐसा लगता है कि ब्रह्म का वास्तविक स्वरूप नि्विशेष ही है, 
केवल भक्त के लिये सगुण होता है । 


वेदव्यासजी : प्रकाशादिवच्चावेशेष्य॑ प्रकाशश्च कर्मप्यश्यासात्‌ 
॥३४२२५ ॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार अग्ति, विद्युत आदि प्रकाश तत्व, प्रकाश और 
उष्णता से युक्त स्वरूपतः है, उसी प्रकार परब्रह्म परमात्मा निर्गुण और सग्रुण स्व- 
रूप से निरुपाधिकतया युक्त है, जिस प्रकार अग्नि, प्रकट और अप्रकट दोनों अब- 
स्थाओं में अपने स्वाभाविक प्रकाश तथा ताप आदि गृणों से युक्त रहता है, उसी 
प्रकार परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान अपने स्वाभाविक सगुण-निर्गुण रूप से प्रत्यक्ष और 
अप्रत्यक्ष अवस्था में भी विद्यमान रहते हैं । भाई मूर्यकान्त मणि को चाहे किसी 
सम्पुठ में रखकर, पृथ्वी में गाड़ दे अथवा किसी भव्य भवन के बीच, किसी 
आसन में रख दें, वह अपने प्रकाशादि गुणों से संयुक्त प्रति स्थिति में रहेगी । इस 
प्रकार परमात्मा के व्यक्त और अव्यक्त वोनों जबस्थाओं में एक रसता बनी रहतो 
है, उसमें कोई अन्तर नहीं आता क्योंकि उसका सहज स्वरूप स्वयं सिद्ध है, 
अपेक्षाक्रृत नहीं है जिस प्रकार प्रकट होने पर दिव्य गुणों से सम्पन्न रहता है बह, 
वैसे ही अनन्त दिव्य कल्याण गुण गणों से युक्त अव्यक्त अवस्था में भी रहता है जैसे 
अग्ति आदि प्रकट करने के लिग्रे बताये हुये साधनों का अभ्यास आवश्यक है, 
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: उसी प्रकार ब्रह्म के रं्ररूपगत, निरुषाधिक संगुण स्वरूप का प्रत्यक्ष दर्शन करने के 

लिये उपयुक्त आराधना का प्रभ्यास प्रावश्यक है। इससे सिद्ध होता है कि आरा- 
 धना से परमात्मा सग्रुण नहीं होता अपितु अप्रगट अवस्था में भी निविशेष के 
साथ-साथ सविशेष सगुण साकार स्वरूप विद्यमान रहता है अर्थात्‌ जहाँ संगुण 
है, वहीं निर्मण भी है और जहाँ निर्गुण है, वहाँ ही सगुण भी है । इसमें कोई 
आपत्ति नहीं है क्योंकि परब्रह्म परमात्मा बुगपद विरोवी धर्मों का आश्रय है । 


सुसुक्ष मुखेन : मुने ! अन्त का निष्क क्‍या है ? 
वेदव्यासजी : अतोश्तम्तेन तथा हि लिड्डम्‌ ॥३३२॥२६॥ 


व्याख्या : उपर्युक्त सूत्रों में बताये हुये कारणों से, यही निष्कर्ष निकलता 
है कि वह परब्रह्म परमेश्वर सत्य कामत्व, सत्य संकल्पत्व, सर्वेश्ञत्व सर्वशक्ति- 
मत्तत्व, और सबच्चिदानन्दत्व तथा सौशील्य, सौलभ्य, वात्सल्य, रक्षकत्व, 
सौहादंत्व, विज्ञानमयत्व, असंगत्व, गुणग्राहकत्व, एवं क्षमा, कृपा, करुणा, 
शम, दमादि अनस्तानन्‍्त दिव्य कल्याणमय गुणों का आकार है तथा श्रेव 
गुण स्वरूप होते हुये, गुण रहित होना, यह भी एक बुण ही है और निर्गुण रहते 
हुये, उसमें एक भी निक्ृष्ट गुण का न होना, (कल्याण गुणों की सम्पन्नता) निर्गुण 
ही है। श्रुतियों में ऐसे ही लक्षणों का प्रमाण प्राप्त होता है इसजिये परबरह्म अनन्त 
दिव्य कल्याणमय गुणों से सम्पन्न है सिद्ध होता है । 


जैसे, हिमोपल में जल रहता ही है, कोई कहे नहीं रहता, तो यह्‌ 
उसका अज्ञान जनित दुराग्रह्न है यदि कोई यह कहे कि बफफ में तो जल रहता ही 
है इसलिये बर्फ जल बन जाता है किस्तु जल में बर्फ नहीं होता तो यह कहना भी 
अविचार मूलक हैं क्‍योंकि जल ही शीतलत्व के संयोग से, बर्फ के रूप में 
परिवततित हो जाता है; इससे सिद्ध हुआ कि बर्फ में जल ओर जल में बफ के गुण 
विद्यमान हैं, ठीक इसी प्रकार निर्गुण के साथ सगुण 7र सगुण के साथ निर्भुण 
विद्यमान रहता है, अस्तु परमात्मा का स्वरूप युगपद उभयात्मक है। इन दोनों 
लक्षणों को पृथक-पृत्क् नहीं किया जा सकता, जो निर्गुण है, वही सगुण है ॥र 
जो सगुण है, वही निर्गुण है। एक ही ब्रह्म युगपद उभय-लक्षणों से युक्त हो रहा 
है 


सुछुक्ष, मुखेत : मुने ! परम पुरुषोत्तम भगवान की प्रकृति उनसे भिन्न है 


ररेर 


या अभिन्न, बतलाने की #पा हो । ् 


बेदव्यासजी : उभयव्यपदेशात्त्वहिकुण्डलवत्‌ ॥३॥२।२७॥ 

व्याख्या : परत्रह्म परमेश्वर को कारण-कार्य के रूप में श्रुतियों के द्वारा 
वर्णन करने से, भ्रकृति को परम पुरुष परमात्मा से अभिन्न और भिन्न दोंनों प्रकार 
के कथनों को, सप॑ के कुण्डलाकारत्व-दुष्टान्त से, सिद्धान्त को सिद्ध कर लेना 
चाहिये जैसे, सप॑ कभी शरीर को संकुचित कर, कुण्डलाकार हो जाता है जौर 
कभी अपनी सहज साधारण अवस्था में लम्बाकार रहता है परन्तु वोनों अवस्थाओं 
में है, वह एक सर्प ही । साधारण अवस्था उसकी कारण भाव की प्रकाशिका है 
और कुण्डलाकार अवस्था कार्य भाव की । साधारण अवस्था में उसके कुण्डलाकर 
होने की शक्ति अप्रकट रुप में रहती है और कुण्डलाकार अवस्था में उसकी कुण्डला- 
कार बन जाने की शक्ति प्रकट हो जाती है । साधारण अवस्था में सप॑ की. कुण्डला- 
कार होने की शक्ति, उसके स्वरूप से अभिन्न और अप्रकट थी, परल्तु कुण्डलाकार 
अवस्था में, उसकी शक्ति प्रकट और भिन्न की प्रतीति सप॑ की सत्यता से देने लगी। 
विचार करने पर यह निश्चय हो जाता है कि अप्रकट और प्रकट दोनों अवस्थाओं 
में, सर्प कौ शक्ति सप॑ के स्वरूप के साय थी इसलिये सप॑ की शक्ति सर्प से अभिन्न 
है । इसी प्रकार से परब्रह्म परमात्मा जब एक और कारण भाव में स्थित रहता 
है, तब परा और अपरा नामक उसकी शक्तियाँ, उसके स्वरूप में विद्यमान रहते 
हुये भी, अप्रकट रहती हैं और जब वह कार्य भाव (जगत भाव) को प्राप्त होता 
है तब उसकी परा और अपरा दोनों शक्तियों का भिन्न नाम खूपात्मक प्राकद्य रूप, 
उसकी सत्यता और उसी में शक्तियों के स्थित रहने से, सबके ज्ञान का विषय 
बनता है, कारण-कार्य भाव को लेकर ही परब्रह्म को तिराकार और साकार कहा 
है । वास्तव में तो दोनों अवस्थाओं में सर्प की भाँति एक ही परब्रह्म यथावत रहता 
है तथा उसकी शक्ति भी, उसके स्त्रूप के साथ ही रहती है, उससे भिन्न कभी 
होती ही नहीं; शक्तिमान का साथ छोड़कर शक्ति का पृथक होना असंभव है| हाँ, 
शक्तिमान को महिमा व उसके शक्ति की महिम्तता का परिचायक रूप दृश्य, उसी 
परब्रहा में स्थित, उसी की शवित से नेत्न का विषय अवश्य बनता है; इससे यह 
सिद्ध होता है कि परमेश्वर की शक्ति, अभिन्न रूप से, उन्हों के स्वरूपगत सदा 
स्थित रहती है जैसे मकड़ी की शक्ति, मकड़ी से भिन्न कभी नहीं दिख्ाई देती । 
बहू अपनी शक्ष्ति से अपने ही, अपने मुख से तन्तु निकालकर, तन्तु-जाल का सृजन 
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करती और उती जाल में विहार करती है, पुनः उस ज़ाल-तस्तु से, अपने उदर्‌ 
में अपनी शक्ति से लीत कर लेती है अत: तीनों अवस्था में उसकी शक्ति, ड्सके 
स्वरूपगत अस्तर्भाव में अभिन्नतया स्थित रहती है, वैसे ही ब्रहा और उसकी शक्ति 
का भव-थिति, लय तीनों में अभिन्नतया अर्थ जानना चाहिये । 


“» सुसुक्ष, मुखेन : प्रभों ! प्रकारान्तर से उक्त वार्ता को सिद्ध करने की कृपा 
हो ह॒ 


वेदव्यासजी : प्रकाशाश्रयवद्दा तेजस्त्वात्‌ ॥३।२४२८॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार प्रकाश, अपने आश्रयी सूर्य से अभिन्न है क्योंकि वह 
प्रकाश (तेज), प्रकाशपुओ्ज (तेजोमय) सूय॑ का ही है। उसकी सूर्य से पृथक 
सत्ता तहीं है, इसलिये सूर्य से अभिन्न है और सदा सूर्य के स्वरूपगत अल्तर्भाव में 
ही उसकी स्थिति है, यही कारण हैं कि सूर्य के अस्त होने पर प्रकाश भी अस्त हो 
जाता है। व्यवहार के लिये जगत में वाणी अर्थ और जल-लहर की भाँति, सूर्य 
और प्रकाश कहा जाता है। इसी प्रकार परमेश्वर और उसकी शक्ित में, भेद का 
सबवंधा अभाव है, तो भी व्यवहांरिक वाणी में समझते के लिये, ब्रह्म और उसकी 
शक्ति का पृथक-पृथक प्रयोग किया जा सकता हैं जैसे, चन्द्र-चन्द्रिका, भातु बौर 
भानु-प्रभा अग्ति और उसकी ऊष्मा, हवा और स्पन्दन-जल और उसका शीतलत्व, 
शक्कर और शक्कर की मिठास तथा रूपवात और रूप सदा अभिन्न है और 
व्यवहार में कहने मात्र को भिन्न है बसे ही ब्रह्म तथा ब्रह्म-शक्ति विबयक भाव को 
समझना चाहिये । 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! पुनः उक्त वार्ता को ही समझाने की कृपा हो । 
बेदव्यासजी : पूर्वंबद्दा ॥३॥२।२॥ 

व्याल्या : पहले सूत्र (३३।४३) में जिस प्रकार परमात्मा का अपने अंश 
भूत जीव समुदाय से अभेदत्व सिद्ध किया गया है, उसी भाँति, उनकी स्व॒रूपा-भूता 
शक्ति को अभेद समझना चाहिये अथवा जैसे पर और अपर ब्रह्म की एकता अर्थात्‌ 


दोनों में अद्वैव सिद्ध किया गया है, वैसे ही ब्रह्म और उसकी सक्ति में सहज जभिन्नत्व 


र३ेश 


त्व सिद्ध है: जैसे; देह ओर: देह केअवयव दोनों पर 
शक्तिमान, दोनों समझने प्र अभिन्न हैं । हक एक नर गिल 


सुमुक्ष, मुखेल : सुने ! शक्ति और शक्तिमान में अभेद को सिद्ध करने के 
लिये और कोई कारण है ? 


बेदव्यासजी : भ्रतिषेधाच्च ॥३२३०७ 


व्याख्या : ऐत« उप» (१॥१॥१) में कहा गया हैं कि इस जगत के प्रकट 
काल के पुत्र, एक माज्न परेबरहाय परमात्मा ही था, दुंसरा कोई चेष्टा करने वाला 
नहीं था, इस श्रुति-वाक्य से अन्य का प्रतिश्रेष होने के कारण भी यही सिद्ध होता 
हैं कि जगत रचना के प्रथम प्रंलयावस्था में एक ब्रह्म अपनी अभिन्न स्वरूपा शक्ति 
को अपने में अन्तर्भूक उसी प्रकार किये था जैसे सुधुष्ति अवस्था में अभिन्न, अपनी 
शक्ति को अपने में विलीन किये हुये मनुष्य सोता है, पुनः जागने पर जैसे वह अपनी 
शक्ति का प्रयोग द प्राकदूय भिन्न-भिन्न कार्यों के रूप में करता है, उसी प्रकार बहा 
जागने पर (स्ृष्टिकाल में) अपनी शक्ति का प्रयोग व प्राकट्य विचित्र जगत की 
रचना रूप में करता है इसलिये शक्ति व शक्तिमान में कोई भेद न पाने पर, दोनों 
में अभेद स्वयं सिद्ध है। शक्तिमान के बिना शक्ति क्षी और शक्ति के बिना शक्ति- 
मान की स्थिति असिद्ध हो जायगी इसलिये दोतों अभिन्नतया एक ही हैं । 


मुमुक्ष सुखेत : मुने ! श्रुति में परव्रह्म परमात्मा का अपनी परा और अपरा 
प्रकृति (शक्ति) से श्रेष्ट्व तथा वैलक्षण्य कैसे सिद्ध किया गया है ? 


वेदव्यासजी :  परमतः सेतुस्मानसम्बन्धभेवव्यपदेशेभ्य: ॥॥३॥२३१॥ 


व्याद्या : जड़-चेतनात्मक जगत की कारणभूता, परमात्मा की जो अपरा 
ओर परा नामक दो शवक्तियाँ हैं, (प्रकृतियाँ हैं) जिन्हें गीता में (७४।५) कहा 
गया है तथा अन्यत्न जिन्‍हें क्षेत्र-क्षेत्रन, क्षर-अक्षर और प्रकृति-पुरुष के माम से 
बताया गया है। उन दोनों प्रकृतियों तथा उनके विस्तारतया, इस जगत रूप कार्य 
से परब्रह्म परमात्मा अति श्रेष्ठ और विलक्षण है क्योंकि श्रुतियों में उसकी क्षेष्ठता 
का निरूपण करने के लिये १ सेतु २ उत्मान ३ सम्बन्ध ४ भेद, ये चार कारण 
संत्राप्त होते हैं । छान्‍्दो० उप» (८।४।१) में 'अथ य आत्मा स सेतुविधृतिः । यह 


ररे४ 


जो परमात्मा है, यही सबको धारण करने वालो सेतु है। यह प्रथम हेतु हैं। दस्त 
हेतु है उन्मान का बर्णत, उत्मान का अर्थ है, सबसे महत परिमाण बाला श्रुति 
में ब्रह्म को महतोमहीयान कहा गया है। छात्दो० उप०- (३॥१२।६) में कहा गया 
है कि समस्त भूत समुदाय परमात्मा का एक पाद हैं । शेष तीन पाद अम्रृत स्व॒रूप, 
परम धाम में हैं। तीसरा हेतु है सम्बन्ध का प्रतिपादन । श्रुतियों में ब्रह्म को पूर्व 
अ्रक्तियों का स्वामी आदि कहकर, ब्रह्मजजीव का निरूपाधिक सम्बन्ध स्थापित 
किया है अर्थात्‌ १. स्वामी-सेवक भाव २. पिता-पुत्र भाव ३. भतूं-भार्या भाव ४. शेषी- 
शेष भाव' ४. भोक्ता-भोग्य भाव ६. रक्षक-रक्ष्य भाव ७. आधार-आधेय भाव 
८. नियाम्यक-नियाम्य भाव ४. शरीरी-शरीर भाव, इत्यदि तव प्रकार के निरागस्तुक 
और निरूपाधिक सम्बन्ध, ब्रह्म के साथ वर्णन किये गये हैं और भी ब्वेता० उप» 
(६७) में परम महेश्वर देवों के देव, पतियों के पति, उन्हें कहा गया है । इसी 
प्रकार अन्य मन्तों में भी जगत-स्त्रण्टा, सर्वज्ञ, स्वयं ही अपने प्राकट्य का हेतु, 
काल का काल, समस्त कल्याण गुणगणनिलय, प्रकृति और जीव का स्वामी तथा 
सबका शासक, बन्ध और मोक्ष को देने वाला, इत्यादि कहने से जीव का बहा के 
साथ अनादि सम्बन्ध सिद्ध होता है, चौथा हेंतु है भेद का प्रतिपादन । दोतों 
प्रकृतियों का अन्तर्यामी तथा धारक- पोषक परब्रह्म परमात्मा को बताकर, श्रुतियों 
मैं जीव और प्रकृति से परमेश्वर को भिन्न सिद्ध करके बताया है इसलिये उक्त 
चारों हेतुओं के द्वारा सिद्ध होता है कि अविन्त्य शक्ति सम्पन्न तथा अनन्त दिव्य 
कल्याण गुणों से संयुक्त, सबका धारक-पोषक, महात्त से महान, सबका स्वामी, 
परब्रह्म परमात्मा, जीव और प्रकृति (परा-अपरा) से अति श्रेष्ठ और विलक्षण 
है । श्रुतियों में उपाधि रहित, उस सच्चिदानन्द घत पुरुषोत्तम भगवान के जानने 
का फल परम शान्ति स्वरूप अमृतानन्द की प्राप्ति और सब प्रकार के बच्धनों से 
मुक्त (आवागभन रहित) हो जाता बताया गया है। 


विशेष-पुरुषोत्तम भगवान की स्वरूपा शक्ति जो अचिन्त्य तथा पखह्य 
परमात्मा से अभिन्न है, वह ब्रह्म की दोतों स्थितियों (कारण कार्य अबस्था) में 
ब्रह्म के स्वरूप से पृथक नहीं होती है अर्थात्‌ उसके अस्तर्भूक उसी प्रकार रहती है 
जैसे मीठे पदार्थों में उसकी मिठास | इसी स्वरूपा शक्ति की इच्छा व शक्षित ते, 
जगत की कारण भूता परा ओर अपरा शक्तियां कार्य रूप जगत बनकर दिखाई 
देती हैं । यही स्वरूपा शक्ति परब्रह्म के सत्‌ +चति+ भासस्द स्वरूप के अस्तर्भुक 
होने से संधिति, संवित्‌ और आल्हादिनी तीन रूपों की कही जाती है, इस अपनी तय 


र्३६ 


विधा स्वरूपा शक्ति से परत्रह्म अपने सत्‌, चित और आनन्‍्व को स्वरूपतः सुर- 
क्षितं रखने में स्वाशाविक समर्थ रहता है तथा इसी त्रयधा शक्ति के संकेत से, 
जीव-जगत में कर्म प्रवुति, ज्ञानाप्ति, और आनन्द की अनुभूति हुआ करती है। 
इसी ब्रह्म स्वरूपा भिन्न शक्ति से, शुद्ध सत्व सम्पत्त अलौकिक दिव्य परम घामों 
की रचना लौलामय ब्रह्म को परभ आनन्द का अनुभव कराने के लिए अलौकिक 
और अनादिकाल से अनवरत तज्ञली आ रही हैं, बहां न सूमे है, न चन्द्र है, न 
अग्नि और त काल की कलना ही है । वहाँ के एक क्षण में यहां के हजारों-हजारों 
कल्प व्यतीत हो जाते हैं | बहां नित्य, मुक्त, प्रेमी परिकर ही ब्रह्म शक्ति के रागुण 
साकार स्वरूप का अनुभव करते हैं, कुयोंगियों के लिये वह अगम्य 
है । वही भगवान की स्वरूपा शत्ति, ब्रह्म के आनन्द का अधिक जधिक विस्तार 
करते के लिये, मृत्यु-लोक में अधिकारी भक्तों के हृदय में प्रेम रूपिणी प्रकट होकर 
रसोपासना के द्वारा रसस्वरूप॑ ब्रहा के आनन्द की तथा प्रेमियों के आतन्द की 
वर्धिका अव्यक्त रूप से बनती हैं किन्तु यह स्मरण रहे कि ब्रह्म के स्वरूप से, बह 
स्वरूपा शेक्ति उपर्युक्त कार्य करते हुये भी, कभी पृथक नहीं होती जंसे भावु की 
प्रभा तथा चन्द्र की चन्द्रिका, जगत में प्रकाश कार्य करते हुये तथा सूर्य व चन्द्र 
को प्रकाशमय रखते हुये भी, सूर्य-चन्द्र के स्वरूप से पृथक नहीं होती और न 
विद्युत कोष की भांति, विद्युत खर्च हो जाने से उसके कोष में कमी होती अर्थात्‌ 
बह अचिल॑य और अनन्त बनी ही रहती है। साथ ही यह भी स्मरण रहे कि स्व- 
रूपा शक्ति का स्वरूप व कार्य, परब्रह्म के आनन्दोपभोग के लिये है, अपने लिए 
नहीं । इससे भी यह सिद्ध होता है कि लीलानन्दोपमोग काल में अभिन्न स्वरूपा 
शक्ति से बैलक्षण्य व श्रेष्ठत्व, भोक्ता और भोग्य की भांति परत्रह्म पुरुषोत्तम भग- 
बान में हैं, तत्वतः सूर्य प्रभा की भांति दोनों एक है । वाल्तविकता तो यह है कि 
जैसे अंगी, अंग व अंगों से, अंगी के संकल्प द्वारा, कार्य कराने की शक्ति मिलकर 
ही पूर्ण अंगी कहा जा सकता हैं, उसी प्रकार ईश्वर-जीव व शक्ति विशिष्ट होकर 
ही ब्रह्म कहा जाता है। सूक्ष्म चिदूचित विशिष्ट ब्रह्म और स्थूल चिद्चित 
विशिष्ट ब्रह्म, दोनों को एक करके जानना, ब्रह्म-बोधघ है अर्थात्‌ कारण और कार्य 
ब्रह्म एक ही है, यह श्रुति का सार सिद्धान्त है किन्तु जैसे अंग व अंगी की शक्ति, 
अंगी को सुख पहुंचाने व सेवा से प्रसन्न करमें के लिगे है, वैसे' ही जीव व शक्ति 
कार्य, परब्रह्म परमेश्वर को अपनी चर्या से सुख पहुंचाने के लिये है । 


मुलुक्ष, सुख्षेन ; मुते ! श्रुति सिद्धांत से परमात्मा का अपनी परा ब ज़परा 


र्३७ 


प्रकृति से अभैद और भेद दोनों सिद्ध किया गया है. किन्तु जिज्ञासा होती है (कि 
दोनों में उत्तम कौन हूँ, अभेद या भेद ? 


बेवव्यास जी : सामान्यातु ॥३३२१३२७ 


व्यादया : पूर्व सूत्र के अनुसार जिस प्रकार भेद प्रतिपादक श्रृतियां प्रमाण- 
भूत हैं, उसी प्रकार 'तत्वमसि' छान्दो० उप० (६६-१६ तक) “वह बअह्म तू हैं 
“अयमात्मा ब्रह्म' बृहु० उप» (२५१६) 'यह आत्मा ब्रह्म है' इत्यादि अभेद 
प्रतिपादक श्रुतियाँ भी प्रमाण हैं। दोनों को प्रामाणिकता अन्तर हीत एक सादृश्य 
को लिये हुये हैं, इसलिये एक पक्ष को श्रेष्ठ और एक पक्ष को न्यून कहना सम्भव 
नहीं है, इससे दोनों पक्ष मान्य हैं जैसे, सूत्र व वस्त्र में किसी को तत्वतः अभेद 
मालूम होने से अभेद कहना उचित ही है और किसी को रूपतः भेद जान पड़ने 
से उसका भेद निरूपण करना उचित ही है, उसी प्रकार उक्त वार्ता को समझना 
चाहिये । 


मुमुक्ष मुखेल : मुने ! श्रृतियों में कहीं अपने से भिन्न मान कर, परमात्मा 
की उपासना करने का आदेश है और कहीं अभेद बुद्धया उपासना करने को कहा 
गया हैँ जैसे, श्वेता० उप० (६।१५) में आया है कि, “बुद्धि को परमात्मा, विप- 
यक प्रकाश से प्रकाशित करने वाले उन प्रसिद्ध परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की 
शरण में ग्रहण करता हूं, जिससे मुझ मोक्षकामी को भवबस्धन से मुक्त प्राप्त हो 
जाय तथा (छान्‍दवो० उप० (६।5।5) में 'तत्वमसि' 'वह बह तू है' बृहू> उप० 
(२५१६) में 'अयम्रात्मा बरह्म' 'यह आत्मा ब्रह्म हैँ इत्यादि श्रुतियों में भेद और 
अभेद दृष्पया परब्रह्म पुरपोत्तम भगवान की उपासना करने का विधान बताने का 
अभिप्राय क्या है ? 


वेदव्यासजी : बुद्धयर्थ: पादवत्‌ ॥३१२४३ 


व्याख्या-जिस प्रकार एक रस रहने वाले, एक द्वी परकह्म पुरुषोत्तम भव- 
कान को समझाने के लिये चार पादों की (विश्व, तेजस, प्राज्न, परमात्मा की) 
कल्पना करके (मा० उप० २) की श्रुति में, उसके स्वरूप का वर्णन किया गया 
हैं, उसी प्रकार भेद और अभेद भाव से, परमेश्वर की उपासना करने का विधान, 


र्रे८ 


बेढ' में बतलाने का भाव परमात्म-बोध, परमात्म-वर्शन और पंर्मात्मा-मैं प्रवेश 
करने के लिये है । साधक भिन्न-भिन्न प्रकृति के. होते हैं, प्रकृति के अनुसार ही 
ज्ेद और अमेद रीति,से उपासक उपासत्ा करते हैं किंतु दोतों प्रकार के उपासक 
एक ही लक्ष्य, एक «ही तत्व-बोध और एक ही परत्रह्म की प्राध्ति करते हैं, इस- 
लिये परमात्मा रूप़ महाफल की प्राप्ति के लिये उपाक्षक की;भ्रकृति, योग्यता, 
रूचि और विश्वास के अनुसार भेद और अभेद रीति से, उपासना का“विधात 
वेद में बताया गया है । 

मुमुक्षु सुखेन : मुने ! यदि ब्रह्म और उसकी दोतों प्रकृतियों में अभेद है 
तो उसकी परा प्रकृति (जीव समुदाय) में भी परस्पर भेद सिद्ध नहीं होगा किन्तु 
श्रुतियों में जो जीव के नानात्व का वर्णन है, उसकी संगति कैसे बैंठेगी ? झुपा 
करके बतायें । 


वेदब्यासजी : स्थात विशेषात्‌ प्रकाशादिवत्‌ ॥३॥२।३ ४॥॥ 


व्याज्या : जिसे प्रकार सभी प्रकाश करते वाले, प्रकाश स्वरूप हैं तथा सभी 
प्रकाश रूप तत्व से सम्पन्न होते के कारण, एक ही प्रकाश के नाते सब एक ही हैं 
परन्तु दीपक, ग्रह, नक्षत्र, तोरिका संयूह, अं सूर्य, चन्द्र आदि'में स्थान और 
शक्ति की एकता न होने के कारण, सबमें परस्पर भेद तथा नानात्व है ही । उसी 
प्रकार परमात्मा की परा प्रकृति के सम्बन्ध से, सभी जीव परस्पर अभिन्न हैं तो 
भी जीवों अनादि क्म-विभाग-संस्कार के फः प प्राप्त शरीर, बुद्धि, शवित, 
ज्ञानादि में परस्पर भेद प्रत्यक्ष दिखाई देता है इसलिये जीवों का परहुंपर भेद व 
तातात्व, श्रुति में वर्णन मिलने से न कोई विरोध है और न असंगत है। लोक में 
एक ही पिता की संताने जो एक ही पिता के वीर्य-कार्य होने से एक हैं किस्तु 
शंरीर-णक्ति व जानादि भेद से सबमें परस्पर भेद रहता वर्तमान काल में 
बिद्यत-विभाग में अगणित प्रकाश गोलक छोटे-बड़े तथा रंगं-बिरंगे और; कम शक्ति 
कै, प्रकाश सम्बन्ध से सब एक ही हैं किन्तु शक्ति व्‌ 
सबमें परस्पर भेद है ही, ऐसे ही उक्त विषय को 


बनावट की भिन्नता होने 
जानना चाहिये । 

सुपुक्ष्‌ सुखेत : अन्य प्रकार से उक्त विषय की सिद्धि करने की कृपा हो, 
मुने । 


बेबब्यासजी : उपपत्तेश्न ॥३।२॥३५७ 


र्रेढे 


व्योदया : परक्रह्म परमोत्मा ' पहले एक था, श्रुति ने बताया, पुतः उसने 
अपने संकल्प से जगत को उत्पन्न किया । श्रुति में परमात्मा को जगत का अभि- 
ब्लोपोद्दान निर्मित्त कोरण कहकर 'तत्व॑मसि' आदि वाक्यों के द्वारा अभेदत्व सिद्ध 
किया गया हैं पुनः परमात्मा कों सबका धारक-पोंषक बताया । भोक्ता-भोग्य, 
स्वॉमी-सैवक, आदि कहकर जीवॉत्मा-परमात्मा का लिरूपेधिक संम्बन्ध बताया 
इत्यादि वर्णन से भेदत्व सिद्ध: किया गया है, अंत: यही सिद्ध होता है कि चेतनत्व 
को लेकर, ब्रह्म-जीव व जीव-जीव में अभेदत्व है तथा अनादि कर्म संस्कारों क्री 
परस्पर .भिन्नता होने से, व.जीव, जीव-कै शरीर, शक्ति ज्ञान का वैभिन्न होने से, 

: ब्रह्म और ज़ीव में तथा परस्पर जीव॑-जीव में भेद है ! 


मुसुक्ष सुखेन : मुत्ते | अस्य प्रकार से भी उक्त वार्ता की सिद्धि हो सकती 
है? 


बेदब्यासजी : तथान्यप्रतिषेधात्‌ ॥३॥२॥३६॥॥ 


व्याख्या, : वेद में जहाँ-जहाँ ब्रह्म प्रकरण आया है, वहां-वहां परब्रह्म पर- 
मात्मा के अतिरिक्त अन्य वस्तु की सत्ता स्वीकार नहीं की गई है अर्थात्‌ एक 
पुरुषोत्तम भगवान आदि, मध्य और अन्त में रहते हैं, अन्य तत्व का निषेध है, 
इससे भी यही सिद्ध-होता है कि अपनी परा और अपरा शक्ति विशिष्ट परब्रह्म 
परमात्मा ही, नाता रूपों में प्रकट हो रहा है । अर्थात वही जगत के रूप में दृष्टि 
गोचर दोनों प्रकृतिथों के नानत्व होने पर भी, उसमें भेद का अभाव 
है जैसे सोने अलंकार बन जाने पर भी स्वर्ण में कोई भेद नहीं 
है । सब अलंकारों में एक ही विशुद्ध सोना है, अलंकारों के टूटने पर भी, एक सोने 
की ही सत्ता रहेगी । 


मुमुक्ष, भुखेत : मुने ! धुर्वोक्त वार्ता की सिद्धि अन्य युकयिसे भी हो 
सकती है क्‍या ? 


वेबब्यासजी : अनेन सर्बंगतत्वभाणसशब्दादिश्य : ।॥३२३७॥। 


व्याख्या : श्रुतियों और स्मृतियों में परब्रह्म परमात्मा को स्थान-स्थान पर, 


२४० 


व्यापक, और संगत कहां गया है तथा वेदान्त' सूत्रों में भी परमेश्वर की व्यॉपकता 
सूचक शब्दों का प्रयोग हुआ है । इन सब प्रमाणों से यही सिंद्ध होता हैं कि पर- 
ब्रह्म परमात्मा सत्र व्यापक हैं किस्तु ईश्वर को सर्वथा अभेद मात लेने से व्याप्य- 
व्यापक भाव॑ की सिद्धि नहीं होगी, इससे यही सिंद्ध होता है कि परमात्मा अपनी 
परा-अपरा दोतों शक्तियों से भिन्न भी है और अभिन्न भी है । शक्तिसान अपनी 
शक्ति से अभिन्न होता है तथा अभिन्नोपादान निमित्त कारण से मी प्रकृतियों से 
परमात्मा अभिन्न है एवं अभिन्न होते हुये भी, उपर्युक्त सूत्रों में बताये हुये हैंतुओं 
से, उनसे अभिन्न और सव॑धा विलक्षण भी है जैसे, सूत्र वस्त्रों में व्यापक होने से, 
बह वस्त्र से अभिन्न है किन्तु सबंथा अभेद मानने से, व्याप्य-व्यापक भाव की 
प्राष्ति पूर्णतया न होने से व वस्त्रों की बनावट व पृथक-पृथक कार्यों के लिये, उनके 
निर्माता के हेतु से सूत्र व वस्त्र में तथा वस्त्न; वस्त्र में भेद लोग स्वीकार करते हैं, 
वैसे ही विशिष्टि अद्गैत की शिला पर, भाँति-पाँति के चित्र अंकित होने पर, लोग 
हैत का दर्शन करने लगते हैं । भेद व अभेद में किसी को स्वीकार कर, परमात्मा 
की जो उपासना करते हैं, वे अवश्यमेंव परबह्म पुरुषोत्तम भगवान को प्राप्त करते 


हैं । 


मुसुक्षु मुखेन : जीवों के यथा योग कर्मों का फल देने वाला कौन है? 
जानने की जिज्ञासा हो रही है । 


बेदव्यास जी : फलमत उपपत्ते: ॥३३२।३८॥ 


व्याख्या : जो जीवों के किये हुये सब कर्मों का साक्षी हो, जो कर्म के अनु- 
सार फल प्रदान करने का विधायक हो, कर्मो के गहन गति का ज्ञाता हो, बौर 
जो सर्वसमर्थ हो, वही सबको उनके कर्मानुसार फल प्रदात करने वाला हो सकता 
है, ऐसा एक परब्रह्म परमात्मा ही है । प्रकृति जड़ है अतः वह कर्म फल देने वाली 
नहीं कही जा सकती । जीव अल्पज्ञ और अल्प शक्ति बाला, परमात्मा के परतन्त्र 
है अतः बह अपने से, अपने किये कर्मों का शुभाशुभ फल अपने को नहीं दे सकता 
तथा कर्म भी, जड़ होने के कारण जीव को कर्म-फल प्रदान नहीं कर सकते। 
कहीं-कहीं देवता अपने उपासक को, उसके कर्म का फल देते हैं, बताया गया है, 
बह भी भगवान के विधान को लेकर ही है । परमेश्वर देवताओं को निमित्त बना- 
कर, कर्ता को कर्म फल प्रदान करते हैं । गीता (७२२) में स्वयं भगवान ने 
ऐसा कहः हैं, इससे यही सिद्ध होता है कि जीवों के क्म-फल की व्यवस्था 
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करने वाला, परबहां परमात्मा ही है, अन्य नहीं । जैसे, निरीक्षक अधिका री-अपने 
अधीनस्थ व्यक्तियों को उन्तकी कार्य क्षमता के अनुसार उतकों उच्च व निम्न श्रेणी 
में स्थान देता हैं तथा उनके जीवन रक्षा के लिये घोग्यता के अनुसार द्रव्यमान- को 
घ्रंदाता-बढ़ाता है, उसी प्रकार परन्नहा परमात्मा सभी जीवों के कर्मों का एक 
साथ साक्षी तथा संबे समर्थ होने से, जीवों के शुभाशुभ कर्मों के अनुसार फल 
प्रदान करते वाला वेद में कहा गया है । 


भुमुक्षु घुखेन : यह वार्ता केवल युक्ति से ही सिद्ध है या कोई अन्य प्रकार 
से भी, बतलाने की कृपा हो, प्रभों ? 


बेदव्यासजी : श्रुतत्वाच्च ॥३।२।३ है।। 


व्याख्या : श्रृतियां भी उक्त वार्ता की पुष्टि करती हैं, कठों ७3० (२।२।८) 
की श्रुति बताती है कि जो यह जीवों के शुभाशुभ कर्मों के अनुरूप दांना प्रकार के 
भोगों का निर्माता पुरुषोत्तम है, वही प्रलय काल में सबके सो जाने पर भी स्वयं 
जागता रहता है, अतः वही परम विशुद्ध है, वही ब्रह्म है और उसी को अमृत 
कहा जाता है इसी प्रकार श्वेता० उप० (६-१३) में कहा गया है कि लित्य चेतन 
परमात्मा बहुत से चित्य चेतव आत्माओं के कम-फल भोगों का विधान करता 
है इसलिये इन बेद-वाबयों से यही सिद्ध होता है कि जीवों के कर्म फल की 
व्यवस्था, परब्रह्म परमेश्वर के आधीन है । जीवों के अनादि कम संस्कारों के 
फल स्वरूप, उनकों जो भव बच्धन में डालता है, वही सर्वसरमर्थ परमात्मा जीजों 
की कल्याण कामना तथा तदनुरूप सांधन की तत्परता देखकर, भव बच्चन से 
मुक्त करता है जैसे माली अपने बगीचे के वृक्षों की योग्यतानुसार किसी वृक्ष 
की बहुत बड़ी शाखाओं को कादता है जो दूसरे वृक्ष को कष्ट पहुचाती थी। किसी 
फल-भार से झुके वृक्ष की शाद्घाओं में टेंक लगाता है कि टूटने न पायें, किसी 
छोटे वृक्ष को बढ़ने के लिये सहारा देता है तथा किप्ती से सहारा पृथक कर देता है 
किसी वृक्ष में नित्य पाती देता है, किसी में अन्तर देकर और किसी में कभी नहीं, 
इत्यादि विधियों को अपनाकर माली बगीचे की रखवाली करता है, उसी प्रकार 
परमात्मा अपने जगत रूपी बगीचे के, जीव रूपी व॒क्षों के कर्मानुसार फल प्रदान 
कर, उनकी उन्नति में लगा रहता है । 


मुमुक्ष, सुखेल : अभो ! इस विषय में अच्य आचार्यों का क्या मल है ? 
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बैंदव्यासजी : धर्म जेमिनिरत एवं ॥३।२४०॥ 


व्यास्या : जैमिनि आचार्य की मान्यता है कि युक्त और श्रुति दोनों से 
यही सिद्धि द्वोता है कि कर्म स्वयं कर्ता को फल प्रदान करने वाला है। लोक में 
प्रत्यक्ष देखा जाता हैं, खेती आदि कर्म करने से कृषक को अश्नोत्पत्ति रूप फल 
प्राप्त होता है । वेदों में भी बहुत ऐसे विधि-वाक्‍्य पाये जाते हैं कि अमुक कामता 
वाले को अमुक कर्म का अनुष्ठान करने से सिद्धि रूप फल की प्राप्ति होती है । 
इससे यही जाना जाता है कि कर्म स्वयं फल प्रदाता है, अन्य कोई नहीं । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने ! जैमिनि का यह कथन क्या युक्त है ? 
वेदव्यासजी : पूर्व तु बावरायणों हेतु व्यपदेशात्‌ ॥३॥२४१॥ 


व्याख्या : बेद में परत्रह्म परमात्मा को ही जीवों के क्मनुसार फल प्रदान 
करने वाला कहा गया है, जिसका श्रमाणीकरण पूर्व॑ सूत्र में श्रुति आदेश के अनुसार 
किया जा चुका है, अतः मुझ बादरायण के मत से जैमिनि का मत अयुक्त और 
असंगत है, क्‍योंकि वेद में परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान को ही, सबका हेतु बताया 
गया है, कर्म तो निभित्त मात्र है, जड़ है, स्वयं क्रिया की समाप्ति पर क्षय को 
प्राप्त हो जाता हैं अतएव वह फल की व्यवस्था नहीं कर सकता । परमेश्वर ही 
जीवों को उनके कर्मानुसार फल का विधान करने वाला है, यदि खेती की गई, बहू 
फूली-फली किन्तु ओले पड़ने से स्वंधा नष्ट हो गई तो कर्म उस समग्र कहाँ गया, 
जो क्षक को उसके कर्म का फल न देकर, उल्टे उसे जीविका हीन बना दिया । 
श्रुतियों की जो यह विधि है कि अमुक कर्म का अमुक फल होता है, उसका यह 
अर्थ नहीं है कि कर्म स्वयं फल देता है अपितु उसका सही अर्थ यह है कि जोव कर्म 
करे, चाहे सकाम हो या अकाम किन्तु फल उसका परमेश्वर के विद्वान से प्राप्त 
होता है, गीता में भी भगवान के यही वाक्य मिलते हैं । 


तात्पर्यायः जीवात्मा, परमात्मा की शक्ति ब प्रेरणा से ही किसी कर्म में 
प्रवृत्त होकर, गौण रूप से उस कर्म को करने वाला बताबा गया है किन्तु अहंकार 
के कारण विसूढ़ात्मा वतकर स्वयं को कर्ता मान बैठता है इसलिये वह कर्म के 
कोल्हू में पिसता हुआ, सुख का स्वप्त नहीं देखता, जन्मन्मरण के चक्र में चक्कर 
लगाना उसका व्यापार हो गया है, अस्तु, कल्याण कामी पुरुष को, इस वन्धन से 
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मुक्त हौने-के लिये, प्रत्रह्म कौ उपासना बताई गई है। उपासना के लिये, परबरह्म 
परमॉत्मों के नित्य निरुपाधिक युगपद रहने वाले अभिन्न निर्गुण-सभुण दो लक्षण 
अर्थात: स्वरूप कहे गये हैं। सग्रुण स्वरूप का साक्षात्‌ दर्शन करने के लिये उनके 
प्रेम ऑंटआसक्त मता, उनका जाश्रयण ग्रहण करके श्रीति-प्रतीति और सुरीति के 
साथ उनकी आराधना बतायी गई है। इसके पश्चात्‌ परमात्मा का उनकी-परा- 
अपारा शक्ति से अभेद सिद्ध क्रिया गया है पुनः शरीर व कर्म-संस्कारों के सम्बन्ध 
से, भेद बताकर जीब, जीव में भी भेद बताया गया है, जिसका प्रयोजन परमात्मा 
के श्रवण-मंनन, निदिध्यासन पूवंक उनकी उपासना के लिये है । जीवात्मा का 
अधिकार कर्म करने में है किन्तु फल में नहीं, फल को देने वाला परब्रह्म परमात्मा 
कहा गया है, अस्तु, जीव को चाहिये कि आचाय॑ संभ्रिधि में रहकर स्वस्वरूप, पर 
स्वरूप, उपाय स्वरूप, फल स्वकूप और विरोधी स्वरूप को समझकर, परम पुरुषार्थ 
स्वरूप परब्रह्म परमात्मा का साक्षात्कार-पनुभव, इसी देह में कर ले और स्थूले- 
सुक्ष्म, कारण, त्रय-शरीरों से सम्बन्ध विच्छेद कर, अपुनरावर्ती धाम की प्राप्ति 
करके, बहाँ परमात्मा के लिसाम्यता को प्राप्त करे तथा उनकी सेवा, सब प्रकार 
की प्राप्त कर अमृत हो जाय और सच्चिदानन्दात्मक आनन्द की अनुभूति करे । 
यही वेदान्त-दर्शन (ब्रह्म-सूज़) के तीसरे अध्याय के दूसरे पाद का सारतम संदेश 


है । 


श्री बेदव्यासकृत ब्रह्मसूत्रान्‍्तगंत 
तृतीय अध्याय का द्वितीय. पाद समाप्त 


र्श्छ 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त दर्शन (ब्रह्मसूत्र) के 


तृतीय अध्याय का तृतीय पाद 


मुसुक्ष मुखेन : प्रभों ! अध्यात्म विद्या तथा परमात्म-प्राप्ति विषयक वर्णन 
भिन्न-भन्न प्रकार से, उपनिषदों में पाया जाता है, अतः उन वर्णनों की एकता,व 
सामज्जस्य कैसे संभव होगा ? कृपा कर कहें । 


वेदव्यासजी : सर्ववेदास्तप्रत्ययं चोदनाच्य विशेषात्‌ ॥३।३॥१॥ 


व्याख्या : सभी उपनिषदों में जो अध्यात्म विद्या का वर्णन मिलता है, बह 
भिन्न-भिन्न प्रकार का अवश्य है किन्तु उन सभी विद्याओं में विधि-वाक्य की एकता है 
अर्थात्‌ सभी विद्याओं द्वारा एक मात्र परत्रहा पुरवोत्तम भगवान की प्राप्ति कही गई है 
इसलिये उत्त वनों की एकता व सामञ्जस्थ सहज सिद्ध है । छान्‍्दो ०उप० (१।४।१) में 
5 यह अक्षर उद्‌गीथ है, इसलिये इसकी उपासना करो, 'इत्यादि वाक्यों से प्रतीको- 
पासना अथवा ब्रह्म से अभिन्न उनके नाम की उपासना द्वारा उस परब्रह्म के ज्ञान व 
प्राप्ति का ही लक्ष्य कराया गया है। कहीं 'सत्य ज्ञावभनत्तं ब्रह्म! (तैत० उप० २॥१) 
कहकर उसके निविशेष रूप का वर्णन करके, उसकी प्राप्ति के लिये, उसे जानने को 
कहा है। कहीं सर्वेश्वर, स्वेशक्तिसान, सर्वज्ञ, सर्वास्तर्यामी, जगत खष्टा आदि कहकर, 
परब्रह्म परमात्मा के अनन्त कल्याण गुण गणों का लक्ष्य कराया गया है और उसकी 
उपासना द्वारा ही. उसकी प्रत्यक्ष प्राप्ति बताई है, कहीं सूर्य को ही ब्रह्म कहा है 
अर्थात्‌ इस प्रतीकोपासना द्वारा ब्रह्मा-प्राप्ति का लक्ष्य कराया गया है। इस प्रकार 
विविध वर्णनों के हारा, ब्रह्म-प्राप्ति रूप फल में सबकी एकता है, विविधता का 
स्पर्श नहीं। सभी प्राकृत प्राणी पदार्थों से ब्रह्म को श्रेष्ठ तथा विलक्षण बताकर, 
उसकी महिमा एवं स्वरूप का ही लक्ष्य कराया गया हैं, जिसकी उपासता करने से 
उपासक जत्म-मरण से अवकाश पाकर, उपास्थ की श्राष्ति रूप अमृतानत्द का 
उपभोग करता है। जीव अलेक हैं तथा सतोगुण, रजोगुण, तमोगुण आदि के भेद 
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से, संब. के एक विच्वार व बुद्धि तहीं होती, इसलिये भिन्न-शिन्र प्रकृति; रुचि, व 
- योस्थता के कारण, अधिकारी भेद से भिन्न-भिन्न साधनों के द्वारा एक ही साध्य की 
प्राप्ति होने से, सभी उपतिषदों के वर्णन में एकता है जैसे, बहुत से छोटे बच्चे हैं, 
वे भिन्न-भिन्न रोगों से ग्रस्त हैं, सत्‌ वेद्य का लक्ष्य सबको स्वस्थ करने का है किन्तु 
बच्चे रोग के अनुसार दी हुईं औषधि को थूक देते हैं क्योंकि औषधि उन्हें कड़बी 
लगती है, तब सत्‌ वैद्य बच्चों के भिन्न-भिन्न रुचिकर खाने के पदार्थों में बौषधि 
को मिलाकर, किसी को दुध के साथ, किसी को लड्डू के साथ, किसी को पूड़ी के 
साथ देता है। बालक अपनी अभिमत खाद्य वस्तु को जानकर, बड़े प्रेम से पा 
लेते हैं और धीरें-धीरे पूर्ण स्वस्थ हो जाते हैं, अतः सत्‌ बैद्य के अनुसार बैंद, जीवों 
की अभिमतः उपासना में ब्रह्मौषधि मिलोकर, ब्रह्म-प्राप्ति की उपलब्धि कराने का 
लक्ष्य रखते हैं इसलिये वर्णन की भिन्नता होते हुये भी साध्य की एकता होने से 
परस्पर श्रृतियों में कोई विरोध नहीं है । 


भुसुक्ष, मुखेन : वर्णन शैली में भेद होने पर भी क्‍या अध्यात्म विद्या में कोई 
भेद नहीं है, इस पर पुनः प्रकाश डालने की कृपा हो । 


बेदव्यासजी : भेदाज्नेति चेन्नेकस्थामपि ॥३१३२॥ 


. व्योख्या : जगत का जो कारण है, उसी को श्रुतियों ने ब्रह्म कहां है, अस्तु, 
जो सर्व समर्थ स्वतन्त् परब्रह्म है, वही सबका उपास्य परम देव है । जगत के रचना 
क्रम में कहीं सत्‌, कही आत्मा, कहीं जानतद से जगंत की उत्पत्ति बताई गई है, 
कहीं आत्मा से आकाश आदि की उत्पत्ति क्रम से, कहीं रणि और प्राण के ढारा 
जगत की उत्पत्ति वेदों में वर्णित है इत्यादि वेद वाकयों की एकता जैसे सिद्ध नहीं 
होती वैसे ही अध्यात्म विद्या के वर्णन शैली में भेद होने से, उनमें एकता नहीं हो 
सकती | इस प्रंकार तंक करना ओऔचित्य, का निरादर है क्योंकि सभी श्रूतियों का 
अभिप्राय, जगतं-उत्पत्ति के पूर्व उसके कारंण स्वरूप एक परब्रह्म परमेश्वर को 
बताने के लिये है। उसी एक परब्रह्म' को जैसे 'सत' 'आत्मा' 'आनन्‍द' प्रजापति 
और “अव्यॉकृत' नाम से कहा गया है, उसी प्रकार एक ही तेत्व का प्रतिपादन 
करने वाली एक विद्या में वर्णन का भेद होना असंगत नहीं है। उद्देश्य और फब 
सबका एक होने से, उन सबकी एकता सहज सिंद्ध होंती है जैसे एक समर्थ राजा 
के पास चारों दिशाओं “से बहुत से मंनुष्ण भिन्न-भिन्न मार्गों से भिन्न-भिन्न उपहार 
लेकर भिन्न-भिन्न समय में राजा के दर्शन एवं राज कर्मचारी बनकर राजधानी में 


रश्द 


वास करने की कामता लेकर आये और अपने. मनौरथ को सभी लोग सिद्ध हुआ 
पाये । अब विचार करें जो जहां है; जिस स्थिति में हैं, जिस मार्ग से जिसे आना 
है, राज-सेंठ देने के लिये जो कुछ जिसके पास है, इन सब वर्णनों में भले ही भेद 
हो किन्तु राजा और राजदशंनी विद्या में, सबका एक उद्देश्य तथा एक' फल' होते 


से, सबकी एकता स्वयं सिद्ध है। इसी प्रकार अध्यात्म विषयक वार्ता को समझना 
चाहिये । है 


मुमुक्ष, सुखेन ; मुने ! मुण्डको उप० (३२१०) में कहा है कि जटा शिर 
में धारणकर, अर्थात्‌ शिरोव्रत लेकर जो विधि-पूर्वक ब्रह्मचर्य.ब्रत का पालन किया 
हो, उसी को इस ब्रह्म-विद्या का उपदेश देना चाहिये किन्तु दूसरी शाखा वाले ऐसा 
तहीं कहते इसलिये इस आथवंण शाखा और अन्य शाखाओं में कही हुई ब्रह्म विद्या 
सें अवश्य भेद होगा, बतलाने की कृपा करें । 


बेबव्यासज़ी : स्वाध्यायस्य तथास्वेन हि समसाचारेइधिकाराच्च 
सववच्च तन्नियमतः ॥३॥३।३॥ 


व्याख्या : मुण्डकोपनिषद (३।२।१०) में कहा हुआ -शिरोब्रतः का पालन, 
अध्ययन का अंग है जो आथर्वण शाखावालों के परम्परागत शिष्टाचार में, अध्ययन 
के जज़्रूप से ही, उसका विधान उसी प्रकार है जैसे ब्रहाचारी के लिये नित्य 
विकाल संध्या करने का विधान गुरुकुल में बताया जाता हैं। ब्रह्मविद्या के अध्ययच 
में उसी का अधिकार होगा जोईजटा धारण कर (शिरोब्रत लेकर) भली-भाँति 
ब्रह्मचयं का पालन करेगा, अन्य का नहीं, यह भी नियम केवल आंधवंण शाखा के 
लिये ही उसी प्रकार हैं, जिस प्रकार 'सव' होम का नियम, उन्हीं के शाखा वालों 
के लिये है, इस लिये यह नियम अध्ययन और अध्यापन के विषय में आथवेण 
शाखा वालों के परम्परागत, उन्हीं के लिये होते से, ब्रह्म विद्या की एकता में कोई 
विरोध नहीं है जैसे व्याकरण से आचार्य कराने वाले कई विज्ञालय हैं, उनमें परस्पर 
अध्ययन काल, विद्यार्थियों की बेब-धूषा, एवं देव-आराधनां में भेद होने के कारण 
“आचायं' कराने की विद्या में एकता ही रहेगी वैसे ही उक्त विषय को समझना 
चाहिये । 

मुमुक्ष सुखेन : सुने! परमसात्म स्वरूप को समझाने के लिये ही प्रकार भेद 


से, उपनिषदों में ब्रद्मावि्ा का वर्णन है, इसका समर्थन क्या वेद करते हैं ? 


वेदव्यासजी : दर्शबति व ॥३॥३॥४॥ 


व्याख्यों : अंवश्यमेव ! श्रूति भी उक्त वार्ता का समर्थन करती है कठोप- 
निषद (१३१५) में कहा है कि 'सं्वे वेदा यत्यदमामनन्ति” इत्यादि । समस्त वेद 
जिस परम प्राष्ये परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान का प्रतिपादन करते हैं, अन्य श्रुतियाँ 
भी इसी प्रकार वर्णन करती हैं। श्रीमद्भगवतगीता (१५।१४) में कहा है वेदेश्च 
सर्वेरंहमेव वेथ:' शमस्त वेदों-द्वारा जानते योग्य मैं ही हूँ" । इसलिये सभी श्रुतियों 
स्मृतियों द्वारा यही सिद्ध होता है कि ब्रह्म-विद्या भिन्न-धिन्न नहीं है । संभी वर्णनों 
में एक ही परमात्मा का वर्णव होंने से सब में अभिन्नत्व है । 


मुमुक्ष सुखेत : ग्रभों ! विभिन्‍त प्रकरणों में कहीं अधिक और कहीं कम 
निरूपण होने से, सबकी एकता कैसे सिद्ध होगी ? 


वेदव्यासजी : उपसंहारोड्थप्रेदादिधिशेषवत्समाने च ॥३।३॥५॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार कर्म काण्ड प्रक्रिया में प्रयोजन-भेद त॑ होने पर, ऐक 
जगह यज्ञादि में, अश्निहोत्र विधि आदि धर्मों का ग्रहण दूसरी जगह न होने पर 
भी कर लिया जाता है, उसी प्रकार अलग-अलग प्रकरणों में कही हुई ब्रह्म-विद्या 
के बर्णन में प्रयोजन भेद न होने के कारण, एंक स्थान पर अधिक कही हुईं बातों 
का उपसंहार (अध्याहार) कम्त कही हुई बातों के स्थान पर कर लिया जाता है । 


पुसुक्षु मुखेन : मुने ! वेद-बणित ब्ह्मविद्या में कहीं शब्द भेद, कहीं नाम 
भेद, कहीं प्रकरण भेद से भिश्नता प्रतीत होती है, अतः उनकी एकता कैसे संभव 


है? 
वेबव्यासजी : अन्यथात्वं शब्दादिति चेन्नाविशेषात्‌ ॥३॥३।६॥ 


व्यास्या : छान्‍्दो० उप० (८।१।१) में दहर विद्या और (5८७॥१) की 
प्राजापत्म विद्या में शब्द-भेद होने से भी दोनों में समानता है क्‍योंकि दोनों विद्यायें 
परब्रह्म परमात्मा की प्राप्ति की साधनभूता हैं अर्थात्‌ ब्रह्म-मार्ग का उपदेश देने 
वाली हैं। इस प्रकार विधि और फल आदि में भेद न होने से वास्तव में, दोनों 
विद्याओं में समानता अर्थात्‌ एकता स्वयं सिद्ध है। इसी प्रकार दूसरी ब्रह्म-प्राप्ति 
की हेतु भरता, विद्याओं में एकता का ही दर्शन करता चाहिये जैसे दो वैद्यक शास्त्रों 


र्शंद 


में, दो आचोर्यों द्वारा लिखी हुईंबातों में कुछ शब्द आदि श्रेद भी हो,# तो भी 
दोनों की एकता में कोई अन्तर नहीं होता क्योंकि दोनों शास्त्र रोग, रोग का 
निदात, स्वास्थ्य, और स्वास्थ्य प्राप्त करने का ज्ञान प्रदान करने वाले हैं, इसी 
प्रकार उक्त विषयक वार्ता को जानना चाहिये । 


.  मुम॒क्ष सुखेन : मुने ! दूसरी असमान विद्याओं से, उपर्युक्त दोनों ब्रह्म 
विद्याओं में कौन सी विशेषता है? . 


वेदव्यासजी : - तर वा प्रकरणभेदात्परोध्वरीयस्त्वादिवत्‌ ॥३३॥७॥ 


व्याध्या : छान्‍्दोग्य उप० में जो उद्गीथ विद्या है, उसे 5 कार कक्षर के 
साथ एकता करके उसका महत्व विवधित किया गया है, इसलिये उसका फल भी 
अति श्रेष्ठ कहा गया है किस्तु वृहृदारण्यक उप० की उर्दंगीथ विद्या केवल प्राणों 
का महत्व सूचित करने के लिये तथा यज्ञांदि कर्मातुष्ठानों में उदृगीथ गान के समय' 
स्वर की विशेषता दिखाने के लिग्रे है, इसलिये:इसका फल भी साधारण है, अतः 
इन दोनों में नाम मात्र समानता मिलने पर, भी इनमें परस्पर समानता अर्थात्‌ 
एकता सिद्ध नहीं हो सकती जैसे, देवायुर संग्राम में युद्ध की समानता होने पर भी 
देव और दानव एक कोटि के नहीं गिने जा प्कते क्योंकि विद्याओं की समानता के 
लिये उद्देश्य, विधि और फल की एकता आवश्यक है, उक्त प्रकरण इस एकता से 
हीन है इसलिये' उनमें भेद होना ही चाहिये, परन्तु पूर्ब॑सूत्र में आईं हुई दहूर विद्या 
और प्राजापत्य' विद्या में उद्देश्य, विधेष, और फल की एकता होने से दोनों में 
अभेद है इसलिये दोनों उद्गीब विद्या की भाँति, दहर विद्या! और प्राजापत्य विद्या 
में भेद किसी प्रकार घिद्ध नहीं किया जा सकता, जैसे दो यज्ञ हो रहे हैं, एक में 
लोक कामना पूर्ति का उद्देश्य है, विधि तामसी शास्त्रों के अनुसार मन्त्र पढ़ते और 
मांसादि हवन करते की है और फल संसार की वृद्धि ही है, दूसरे यज्ञ का उद्देश्य 
परमात्मा की प्रसन्नता के लिये अनासंक्त होकर, कर्तापन के अभिमान से रहित 
भगवद्थ करने का है, विधि वैदिक मनन्‍्त्रों के साथ सोत्विक अन्न से ही हवन करने 
की है, फल परमात्म-प्राप्ति है इसलिये इनमें उद्देश्य, विधि और फल की एकता 
न होने से, दोनों में सवंभावेन भेद है. तथा कोई दो यज्ञ निष्काम भाव से यथा 
विधि परमात्म-प्राप्ति के लिये किये जाते हों.अतः दोंनों में उद्देश्य, विधि और फल 
की एकता होंने से, उनमें भेद नहीं है, इसी प्रकार उक्त विद्या-विषयक वार्ता का 
ज्ञान करना चाहिये । 


र्‌श्ड 


* / मुसुकषु धुखेन : मुने ! विज्याओं में नाम का भेद होने से एकता कैसे सिद्ध 
सकती है ? 


वेदव्यासंजी : संन्ञातश्चेत्तदुक्तमस्ति तु तदपि ॥शजाद। 


४ 5 7 व्याख्या :- दहर विद्या और - प्राजापत्य विद्या के नाम में तो भेद है किन्तु 
इनके उद्देश्य, विधि-वाक्य और फल में किचिन्मात्र भेद न होने से, ..सहज दोतों में 
एकता है जैसे मोहन, सोहन नाम के दो व्यक्ति हैं परन्तु उनकी रहनी-सहनी, 
भंजनःभाव तथा दैवी सम्पत्ति की युक्तता, खान-पान और कर्म चेष्टाओं का उद्देश्य, 
विधि और फुल एक है इसलिये वाम भेद होने से भी दोनों एक हैं अर्थात्‌ दोनों में 
समानता है. यद्यपि इसका उत्तर पूर्व के सूत्र में दिया जा चुका है तथापि कुछ 
कहना ही पड़ता है, जिनमें उद्देश्य, विधि और फल की समानता नहीं होती है । 
उन विद्याओं में संज्ञा आदि के कारण, भेद होना स्वाभाविक है। दहर और 
भ्राजापत्य विद्या में सबंभावेत समानता होने से, उनकी एकता स्वयं सिद्ध है । 


सुसुक्ष, सुखेन : सुने ! संज्ञा भेद होने से क्या ब्रह्म विद्या में एकता नहीं हो 
सकती ? 


वेदव्यासजी :  व्याप्तेश्च समब्जसम्‌ ।।३।३।४॥ 


व्याख्या : परब्रह्म पुरुषोत्तम, भगवान सर्व व्यापक, सर्वात्मा, स्वंसमर्थ, 
सर्वज्ञ, सर्वाधार, सर्वेश्वर हैं अत' ब्रह्म विद्या के भिन्न-भिन्न नाम और प्रकरण व 
वर्णन होने पर.भी, उन सबकी एकता, एक ब्रह्म होने से स्वयं सिद्ध है अर्थात्‌ 
सभी. विद्याओं का लक्ष्य, एक परब्रह्म परमात्मा के - स्वरूप का नाता भाँति से 
प्रतिपादन करना ही है जैसे, आरोग्य प्राप्त करते के लिये, भिन्न-भिन्न भाषाओं व 
देशों को लेकर भिन्न-भिन्न रीतियों के द्वारा रोग दूर कर स्वास्थ्य लाभ का वर्णन 
भिन्न-भिन्न ग्रत्थों में प्राप्त होता है परन्तु सबका उद्देश्य एक होने से उनमें कोई 
भेद नहीं है वैसे ही उक्त वार्ता को समझना चाहिये । 


मुमुक्षु मुखेन : प्रभो ! विद्याओं की एकता व भिन्नता के लिये, संज्ञा, प्रकरण 
और वर्णन की एकता व भेद की अपेक्षा है या नहीं ? 
करा 


वेदव्यासजी : सवभिदादन्यत्रेमे ॥॥३।३।१०॥ 


२५० 


व्याज्या : ब्रह्म सबसे अभिन्न सर्व स्वरूप है अतः उसकी: तत्व बोधिका 
विद्याओं में भेद का -सन्रेधा अभाव है। ब्रह्म को सवंनामा कहा गया है; इससे 
सभी संज्ञायें ब्रह्म की. ही हैं अतएव संज्ञा, प्रकरण और शब्द भेद से ब्रह्म विद्याओं 
में भिन्नता कदापि नहीं सिद्ध की जा सकती क्योंकि सभी प्रकरणों, सभी संज्ञाओं 
और सभी शब्दों से, उसका वर्णन होना स्वंथा संभव है किन्तु ब्रह्म विद्याओं के 
अतिरिक्त विद्याओं में (जिनका लक्ष्य ब्रह्म का प्रतिपादन क्रना नहीं है) परस्पर 
भिन्नाभिन्नत्व बताने के लिये प्रकरण, संज्ञा, शब्द हेतुओं का उपयोग हो सकता है 
जैसे प्रूर्णतम परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के सभी अवतारों के नाम, रूप, लीला 
और धाम में भिन्नता होने पर भी उन सभी में एकता है क्योंकि सभी नाम, रूप, 
लीला धाम एक ही परब्रह्म परमात्मा के हैं, सभी में उन्हीं के महत्व का वर्णन है 
किस्तु मुनुष्यादि में उनकी परस्पर भिन्नता दर्शाने के लिये, भिन्न-भिन्न ताम,रूपादि 
का प्रयोग किया ही जाता है, वैसे ही उक्त तथ्य को समझता चाहिये । 


मुमुक्ष सुखेन : मुने! सूत्र (३।३।५) में जो यह कहा जा चुका हैं कि ब्रह्म 
विद्या के प्रकरण में, परब्रह्म परमात्मा के गुण कहीं अधिक और कहीं कम बताये 
गये हैं, अस्तु. जहां कमी हो वहाँ अधिक गुणों वाले प्रकरण से, शेष गुणों का 
अध्याहार कर लेना चाहिमे जतः तैत्त ० उप» में जहां पक्षी का रूपक देकर, 
आतनन्दमय पुरुष का वर्णन करते समय, जिन-जिन शब्दों का प्रयोग किया गया है, 
क्या उनका भी सर्वत्र उपसंहार (संग्रह) किया जा सकता है ?ै 


वेदब्यासजी : आनन्‍्दादय: प्रधानस्थ ॥३४३।११॥ 


व्याद्या : श्रुति के एक स्थानीय प्रकरण में, परब्रह्म परमात्मा के गुणों 
(धर्मों) का वर्णन करते समय जो सर्व समर्थ, स्वज्ञ, सर्वात्मा, सर्वगंत, सर्वव्यापक 
और आनन्दमय विशेषण आये हों, उनका उपसंहार. (संग्रह) दूसरे प्रकरण में भी 
किया जा सकता है अर्थात्‌ जिस प्रकरण में जो कुछ विशेषण छूट गये हों, वहाँ 
उनका ग्रहण दूसरे प्रकरण से कर लेना चाहिये जैसे किसी धतिक के कई स्थानों 
पर अन्न-भंडार हों, उनमें कहीं अधिक प्रकार के अन्न हैं, कहीं कम प्रकार के . , 
अस्तु, जहाँ कुछ हीं प्रकार के अन्न हैं, वहाँ आवश्यकता पड़ने पर अधिक प्रकार 
वाले अन्न-कोष से, उसकी पूर्ति कर ली जाती है, उसी प्रकार उक्त विषयक वार्ता 
को समझना चाहिये । 


सुमुक्ु मुखेन : मुने ! यदि ऐसा है तो तैत्तरीयोपनिषद में जो आनतन्दमय 
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आत्मो का प्रकरंण आया है, उसमें पक्षी के रूपक में कहा-गया-है कि उसका. 'प्रिय 
हीं शिर है, मौद दाहिना पंख है,' प्रमोद बायाँ पंख है, ओतन्द:आहमा है और बहा 
हीं पुच्छ एवं प्रतिष्ठा हैं, अस्तु, उपर्युक्त कही हुई, आपकी वार्ता के अनुसार 'प्रिंध 
शिरत्व' 'आादि धर्मों का भी, बह्-विद्या में संबंत्त अध्याहार (सेंग्रह) किया जा 
संकता हैं ? 


वेदव्यासजी : प्रियशिरस्त्वाद्य प्राप्तिरूपचयापचयो हि भेदे. ॥३।३।१२७ 


व्यास्या ; प्रिय रूप शिर का तथा मोद-प्रमोद पाँख का होनों आदि धर्मों 
का वर्णन करके, पक्षी के रूपक में जो अज्भों की कल्पना की गई है, वह ब्रह्म का 
स्वरूपगत धर्म तहीं है, इसलिये उक्त धर्मों का संग्रह अन्यत्र ब्रह्म विद्या के प्रकरण 
में नहीं हों सकता क्योंकि इस प्रकार अज्भ-प्रत्यज्ञ का भेद, ब्रह्म में मानने पर 
उसमें घटने-बढ़ने का दोष उपस्थित हो जायगा इंसलिये जो ब्रह्म-धर्मं के अतिरिक्त, 
किसी रूपक के. सम्बन्ध से कहे हुये धर्म हों, उनका संग्रह डूसरी जगह कही हुई, 
ब्रह्म-विद्या के साथ नहीं होना चाहिये जैसे किसी से कहां गया कि एक महात्मा के 
दर्शन हमें हुये, वे सभी संत गुणों से सन्पन्न थे । उनका शहीर भी बड़ा सुन्दर था, 
वे मनुष्यों में सिंह थे, उत्तके बढ़े हुये नख युक्त हाथ मानों सिंह: के पंजे थे, उनके 
आँखों का तेज ही, सिंह के आँखों की चमक थी, उनके स्कन्ध ही सिंह के स्कन्ध 
थे, उनकी गति मानों सिंह की-गति थी, इत्यादि सिंह के रूपेक को लेकर, जहाँ- 
जहाँ सन्‍्तों के सहज गुणों का वर्णन आया हो, वहाँ-वहाँ न, आँख, स्क्ध, गति 
आदि हरूपक के धर्मों को नहीं जोड़ना चाहिये क्योंकि ये नख आदि लक्षण, संतों के 
सहज स्वभाव में नहीं आते । ये शरीर के धर्म हैं, शरीर और शरीरी के स्वभाव 
में कोई मेल-जोल नहीं है । 


सुमुक्ष सुखेन : मुने ! जो तैत्त> उप० के पक्षी-रूपक में आनन्द और ब्रह्म 
शब्द आया है, उसका ग्रहण दूसरी जयह किया जा सकता है या नहीं ? 


वेदव्यासजी : इतरे त्वथेश्चामान्यात्‌ ॥३३।१३॥ 
व्याख्या : आनन्दादि धर्म परबरह्य परमात्मा के स्वरूपग॒त हैं अर्थात्‌ ब्रह्म से 
अपृथक ब्रह्म धर्म है जैसे दुग्ध में मधुरता, इसलिये इनका संग्रह प्रत्येक प्रकरण में 


ब्रह्म विद्या के साथ किया जा सकता है. क्योंकि उन सबमें अथे. सामज्जस्य और 
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सबके द्वारा प्रतियाद्धित-एक ही बहाः है जैसे संतों के सहज स्वभाव के!अ्रतिपादक 
जितने भी शम-दम-क्षमा-दया-करुणा-प्रोपकारादि विशेषण हैं, उत्तका संग्रह 
संर्वधोवेन यदि कहीं अधिक रूप में, कहों कम रूप में किया गया हो, तो संत 
स्वभाव गत न्यून' विशेषणों के साथ अन्येत्र वर्णित विशेषण जोड़े जा सकते हैं 
बयोंकि सभी विशेषण संत स्वभाव का ही प्रतिप्रादन करते वाले हैं ? 

मुमुक्ष्‌ मुखेन : मुने ! कठोंपनिषद में रथ के रूपक में, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, 
जीव आदि को अश्व, लगाम, सारथी, रथी आदि की संज्ञात्मक कल्पना, उपदेश 
अर्थ में होने से ठीक है किन्तु तैत्त० उप० में पक्षी के रूपक की कल्पना का कोई 
प्रयोजन समझ में नहीं आता, बतलाने की कृपा हो । 


बेदव्यासजी आत्यानाय प्रयोजनाभावात्‌ ॥३३।१४॥ 


व्याख्या : इस पक्षी के रूपक में अन्य किसी प्रकार का प्रयोजन स्पष्ट रूप 
से नहीं दिखाई देता किस्तु वेद-बाक्यों का व्यथं होना भी. अप्तम्भव है, किसी न 
किसी हेतु से उक्त रूपक की साथ्रकता का विचार करने पर यही मालुम होता है 
कि उस परब्रह्म परमात्मा का सम्यक्‌ प्रकारतया चिन्तन करने के लिये, उसका 
तत्व पक्षी रूपक द्वारा समझाया गया है। तेत्त> उप» के उक्त प्रकरण में अन्नमय, 
प्राणमय, मन्तोमय, विज्ञातसय और जआानन्दमय कोषों का वर्णन रहस्यात्मक है। 
बहाँ प्रथम के चारों कोषों का अन्तर्यामी आनन्दमस कहा गया है, पुनः आनन्दमय 
कोष का अच्तर्यामी स्वयं आनस्दमय है, अन्य कोई तहीं है, यहो आनन्दमय परवहा 
परमात्मा है, तथा इत सभी कोषों को, पक्षी के रूपक द्वारा समझाया गया है जैसे 
पक्षी के सब अंग, पक्षी के अतिरिक्त और कुछ नहीं हैं, वैसे ही आनन्दमय' ब्रह्म, देह, 
प्राय, मन और जीव का अन्तर्यामी तथा अंगी होने से, देह, प्राण, मन और जीव 
सबके सब उस जानन्दमय परबत्रह्म परमेश्वर के शरीर हैं, परब्रह्म के अतिरिक्त इन- 
की अलग से कुछ भी सत्ता नहीं है, अस्तु, जड़-चेतनात्मक जगत को और परब्रह्म 
को एक करके जानना ही इस रूपक का तात्पय॑ है। परब्रह्म में देही-देह का विभाग 
नहीं परन्तु पर लौर अपर (कारण-कार्य) की एकता सिद्ध करने के लिये, उबत 
प्रकरण का अर्थ है । 


सुमुक्ष्‌ सुखेन : मुने ! आनन्वमय से परब्रह्म को ही लक्ष्य कराया गया है, 
अन्य तत्व को नहीं, यह निश्चय कैसे किया जाय, कहने की कृपा हो । 
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 बेबब्यासजी : आत्मशब्दाचंच ॥३॥३॥१५॥ 


व्याख्या ; तैत्त० उप० के यक्त प्रकरण में आानन्दमय क्ो-बारम्बार सबका 
अस्तरात्मा, कहकर पुनः विज्ञानमय (जीवात्मा) का अन्तरात्मा कहा गया है। 
तत्यश्चात्‌ आनन्दमय का अन्तरात्मा स्वयं आनन्दमय को कहा गया है, अन्य किसी 
दुसरे को नहीं । इससे स्पष्ट सिद्ध है कि आनन्दमय णब्द, ब्रह्म का ही,वाचक है 
जैसे घी को, छांछ का, तक़ का, दही का तथा दूध का अन्तरात्मा (अन्तःसार) 
कहने से यह निश्चय हो जाता है कि घी शब्द, गोरस के प्रधान तत्व का वाचक है, 
वैसे ही उपर्युक्त वार्ता को समझना चाहिये । 


मुमुक्षु सुखेन : मुने ! आत्मा शब्द का प्रथोग प्राय: प्रत्यगात्मा (जीवात्मा) 
के लिये किया जाता है, अस्तु. यह कैसे मात लिया जाय कि आत्मा शब्द परबह्या 
का ही वाचक है। 


वेदव्यासजी : आत्मगृहीतिरितरवदुत्तरात्‌ ॥३१३११६॥॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार ऐत० उप« (१॥१) में 'आत्मा वा इदमेकमेवाग्र 
आमीज्नान्यत्‌ किचन मिषत्‌ स ईक्षत लोकान्तु सृजै' 'पहले यह एक आत्मा ही था, 
उसने इच्छा की कि मैं लोकों को रचना कहूँ ।” इस श्रुति में प्रथम आत्मा शब्द 
का प्रयोग किया गया, पुनः उस आत्मा कों सृष्टि-सुजन की इच्छा: करने को कहा 
है, अस्तु, सृष्टि उत्पत्ति करने वाला, परब्रह्म परमात्मा है इसलिये यहाँ आत्मा 
शब्द परब्रह्म का ही वाचक है। इसी प्रकार तैत्तरीय श्रुति में, आनन्दमय का 
वर्णन करके उसी समय कहा गया है, 'सोःक़ामयत बहुस्थाम्‌' 'उसने (आनन्दमय ) 
इच्छा की कि मैं बहुत हो जाऊँ ।' इत्यादि वाक्‍्यों से आनन्दमय आत्मा को समस्त 
जगत की उत्पत्ति का कारण बताया गया है इप्लिये 'आनन्दमंय' आत्मा को कह- 
कर, अन्त में उसे जगत की उत्पत्ति करने बाला कहा है, अतः सिद्ध होता है कि 
आत्मा शब्द परत्रह्म का ही बाचक है। 5सी प्रकार आतन्दमय भी परब्रह्म का ही 
वाचक सिद्ध होता है जैसे, कोई मोहन नाम का लड़का है, उसे लोग उसके गुणों के 
अनुसार कलावर, गायक, मोजा, सुन्दर आदि कई नामों से पुकारा करते हैं। मोहन 
पुष्पवाटिका का निर्माण करने में कुशल था। उसते विद्यालय में, अपने घर सें 
और मिल्न के यहाँ पुष्ण-बाटिका बहुत अच्छी लगाई थी, अगर कोई यह कहे कि 
मित्र कलाधर ने इच्छा की कि मैं अपने मामा के यहाँ, सुस्वर पुष्ष-जाडिका का 
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विर्माण करूँगा । अब यहू विचार केरें कि 'कलांधर में-बगीवी लगाई, वाक्य से 
मोहन का वाचंक कलाधर सिद्ध होगा कि नहीं, अवश्य होगा क्योंकि बर्गीचा निर्माण 
करना, भोहन का कार्य है, अन्य को नहीं । इसी प्रकार उपर्युक्त वार्ता को समझेनों 
चाहिये । क्र कट 


मुमुक्ष मुखेन : तैत्त०उप० की श्रुति में, आत्मा शब्द का अन्वय प्रत्येक वावंये 
में होते के कारण; कैसे' मान लिया जाय कि 'आनस्दमय” ब्रह्म का वॉचक हैं? 


वेदव्यासजी : अन्वयादिति चेत्स्थादवधारणात्‌ ॥३।३॥१७॥-, 


व्याख्या : आत्मा शब्द का संयोग जिस अन्यमय, प्राणमय, मनोमय, 
विज्ञानमय के साथ किया गया है, वह ब्रह्म का वाचक तहीं है अपितु श्रुति के द्वारा 
निर्धारित किया हुआ 'आनन्दमय' ही ब्रह्म का वाचक है । अन्तृमय आदि आत्माओं 
को ब्रह्म का शरीर तथा ब्रह्म] को उन सबका अन्‍्तरात्मा बतलाने के लक्ष्य से श्रुति 
में सबके साथ आत्मा शब्द का अन्वय किया गया है । उन सबक अन्तर्यामी 
आत्मा आतदमय सिद्ध करके, आनन्दमय का आत्मा स्वयं आनन्दमय है, अन्य कोई 
नहीं अर्थात्‌ सबकी स्थिति आनन्दमय के जाधीन है, परन्तु जानन्दमय स्वयं स्वरूप 
में प्रतिष्ठित है तबनन्‍्तर आनस्वमय से ही सृष्टि का होता, श्रूति ने बताया । इससे 
यही सिद्ध होता है कि आतत्दमय ही परब्रह्म का वाचक है, अन्यमय आदि शब्द 
नहीं, यही श्रुति का विनिश्चय है । 


, भुमुक्ष मुखेन : इस प्रकार के उत्पत्ति क्रम में, अच्त में अन्न से पुरुष की 
उत्पत्ति कही गई है, पुनः यह कहा गया है कि तिश्चव ही यह पुरुष अज्न रसमय 
है, अस्तु, यहाँ के वर्णन के अनुसार 'सत्यंज्ञानमनन्तं ब्रह्म! ही अन्न रसमय पुरुष 
है या उससे भिन्न, समझाने की कृपा हो । 


बेदव्यासजी : कार्याख्यानादपूर्वम्‌ ॥३।३।१८॥ 


व्याब्या : परब्रह्म का कार्य होते से यह अन्न रसमय पुरुष, पूर्वोक्त 'सत्यं- 
ज्ञानमनन्त ब्रह्म' नहीं हो सकत। अपितु अन्न का परिणाम भूत, यह जीवयुक्त मनुष्य 
शरीर ही वहाँ अन्न रसमय पुरुष के नाम से बताया गया है क्योंकि आकाशादि 
उत्पत्ति क्रम से, इस अन्न रसमय पुरुष को, ब्रह्म का कार्य बताया: गयाः है और 
इसका अन्तरात्मा प्राणादि क्रम से .विज्ञानमय जीवात्मा को कहा है। अल्न में 
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विज्ञातमय का आत्मा; आनन्दमंय को निर्धारित. करके ब्रह्म॑ का पर्याय; उसको 
(आनत्दमय) माता है इसलिग्रे जिसके सत्य ज्ञात और अनंत स्वरूपत: धर्म है-जो 
आत्मा और आनृन्‍्द नाम. से, ज़गतकारण कहा गया है । वह परबरह्म परमेश्वर इस 
अन्न रसमय पुरुष से सर्वथा भिन्‍न सबका अन्‍्तरात्मा है, जैसे एक कमरा है, कमरे 
के भीतर एक बड़ा सन्‍्दूक है, सन्‍्दूक के भीतर एक बड़ा डिब्बा है और डिब्बे के 
भीतर एक स्वर्ण डिब्बी है तथा डिब्बी के भीतर एक अनमोल हीरा है यद्यपि हीरे 
के अंशंभूत -घन से ही गृह-कक्षादि का निर्माण हुआ है तो भी कमरे में हीरे के 
अंशभूत धन के स्थित होने पर भी, कमरे को हीरा नहीं कह सकते । हीरा उन 
सबसे सबंथा भिन्‍न हैं और सबका कारण है। उसी प्रकार अन्नमयादि कोषों के 
विषय में समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने जिस प्रकार आप प्रथम दहर और प्राजापत्य नामक 
दोनों ब्रह्म विद्याओं की एकता सिद्ध कर आये हैं, उसी प्रकार एक शाखा में कही 
हुईं, विद्याओं में क्या अन्तर नहीं होता, बतलाने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी ढ़ समान एवं चाभेदात्‌ ॥३॥३११६॥ 


व्याख्या : एक ही शाखा में कही हुई (शत० ब्रा० १०६।३॥२) और 
बृह० उप० (५।६॥१) की विद्याओं में कोई भेद नहीं है । दोनों में एकता है क्योंकि 
इनमें उपास्य का भेद नहीं है । दोनों स्थानों में एक ब्रह्म को उपास्य बताया गया 
है इसलिये जैसे भिन्न शाखाओं में विद्या की एकता और ग्रुणों का अध्याहार, एक 
स्थान से दूसरे स्थान पर कर लेना उचित माना गया है, वैसे ही एक शाखा में 
कही हुई, विद्या्रों में एकता माननी चाहिये जैसे, एक ही विषय का अध्ययन 
कराने वाले विद्यालयों में एकता की स्पष्ठ प्रतीति होती है, वैसे ही उपर्युक्त वार्ता 
को सकझगा चाहिये । 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! इस विषय को लेकर पूरब पक्षी क्या कहते हैं ? 
बेदव्यासजी : सम्बन्धादेवमन्यत्रापि ॥३१३२०॥॥ 


व्याख्या : उक्त प्रकार सम्बन्ध का सामञ्जस्य बुहु० उप० (५।५॥१-२) में 
देखा जाता है। वहाँ पहले कहा गया है कि सत्य ही ब्रह्म हैं, पुंतः इसी सत्य 
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(ब्रह्म) कौ एकता सूर्य-मण्डल में स्थित पुरुष के साथ और आँख में स्थित पुरुष 
के साथ बताई गई है, तदनन्तर दोतों का रहस्यमय नाम क्रमश : 'अहर' और 
“अहम्‌” कहा गया है, अस्तु, इस प्रकरण में एक ही उपास्य का सम्बन्ध होने पर 
भी स्थान भेद से भिन्न-भिन्न दो उपासनायें कही गई' हैं, अतएवं इनसें भेद है था 
नहीं, यही पृ पक्षी का प्रश्न है । 


मुसुक्ष, मुखेन : मुते ! इसका उत्तर क्या है ? 


वेदव्यासजी : न वा विशेषात्‌ ॥३३३॥२१॥ 


व्याख्या : इन दोनों उपासनाओं की व्वाज्या में स्थान और नाम पृथक- 
प्रंथंक कहे गये हैं । सूर्य मण्डल स्थित सत्य पुरुष का रहस्यमय नाम 'अहर' है 
और नेत्न में स्थित सत्य पुरुष का रहस्यमय नाम 'अहम्‌* कहा गया है, अतः दोनों 
में स्थान और नाम का भेद होने से, इनमें परस्पर एकता नहीं मानी जा सकती 
और न एक के नाम व गुण का उपसंहार (संग्रह) दूसरे पुरुष में किया जा सकता 
जैसे, परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की स्थिति दस स्थानों में बताई गई (दशावतारों 
में शास्त्र बताते हैं) सब में ऐक ही परब्रह्म परमात्मा की उपासना का ध्येय रख 
कर, उनके भिन्न-भिन्न रूप से चरित्न कहे गये हैं किन्तु परस्पर स्थान और नाम 
का भेद होते से, एक के लक्षण-गुण-धर्मं आदि का अध्याहार, दूसरे में नहीं किया 
जा सकता क्‍योंकि एक के लक्षणों का उपसंहार, दूसरे में करने से, स्वरूप वैपरी- 
त्यादि दोषों की उपस्थिति हो जायगी जैसे, वाराह अवतार में उनके बड़े-बड़े दाँत 
बड़े रोयें, विकराल मुख आदि लक्षणों का अध्याहार, मनुष्यावतार भगवाव में 
करें तो ठीक नहीं होगा, इसी प्रकार राम-कृष्ण अवतार में बहुत से यज्ञादि कम, 
दक्षिणादि ब्राह्मणों को देना तथा समय पर तीथे यात्रा को जाना आदि घ्मों का 
अध्याहार वाराह, नृस्तिह, मत्स्य, कूर्म भगवान के साथ करें तो उचित न. होगा 
क्योंकि स्थान और नाम का भेद है, वैसे ही उक्त विद्याओं का उपास्य एक होंने 
पर भी, उनमें स्थान और नाम का भेद होने से, ऐक के गुणों का अध्याहार, दूसरे 
में नहीं हो सकता और न उनमें एकता ही सिद्ध होगी । 


भुमुक्षु मुखेन : उक्त सिद्धान्त की पुष्टि श्रुति प्रमाण से भी हो सकती है 
कया? 


वेदव्यासजी : दर्शबति च ॥३॥३२२॥ 
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व्याख्या :; जहाँ स्थान ब्र-नाम भेद हो, वहाँ एक स्थाते-पर कहे हुयें, ५ुणों: 
का.संग्रह दूसरी, जगह नहीं -.किया- जाता: है, यह वार्ता श्रुत्ति; में इस प्रकार 
दर्शायी.गई है ।-छान्‍्दों० डप० में अधिदेविक,सामके प्रसज में सुवस्थ-पुरुष. के 
वर्णनोपरास्त, - आध्यात्मिक सामके प्रसज्ञ..में नेलस्थ पुरुष का वर्णन किया. 
गया है और वहाँ सूर्यरथ पुरुष के नाम-रूप आदि का; नेत में रुथित पुरुष 
में विधान करके, श्रृत्ति ने स्वयं दोनों की एकता सिद्ध की है। छान्‍्दों० उप७ 
(१७५), इससे यह जाना जाता है कि विद्या की एकता होने पर भी एक 
स्थान से गुणों का अध्याहार करने का निश्रम-नहीं है, जहाँ विद्या की एकता से 
गुणों का संग्रह करना अभीष्ट होता है,, वहाँ श्रुति स्वयं विधान कर देती है जैसे, 
इसी सूत्र की व्याख्यां में सूस्थे पुरुष के गुणों का, नेत्ष स्थित पुरुष में किया है 
जैसे एक ही परमार्थ बह्तु के अस्वेषक, परमार्थ में लगे हुये संत स्वशाव से युक्त दो 
सहांपुरुषों के गुणों का अध्याहार, दोनों में नोम स्थानादि का भेद होने पर भी, 
एक स्थान से दुसरे स्थान पर, आवश्यकतानुसार किया जा सकता है किन्तु 
साधारणतया नियम नहीं है । 


मुसुक्ष, सुखेल : मुने ! नेन्नस्थ तथा सूर्यस्थ आदि पुरुषों में ब्रह्म के किन 
, ग्रेणों का उपसंहार नहीं किया जा सकता ? 


बेदव्यास जी : सम्भृतिदुव्याप्त्यपि चातः ॥३३३३२३॥ 


व्याज्या : परब्रहम पुरुषोत्तम भगवात, घुलोकादि अनन्त बह्याण्डों के बाहर- 
भीतर सर्वत्र व्याप्त करके स्थित हैं तथा घुलोकांदि सभी नीचे, ऊपर तथा मध्य के 
लोकों को धारण करने वाले हैं, यह गुण प्रतीक उपासना के लिये सीमित स्थानों 
में, स्थित कहें हुये पुरुष में नहीं पाये जाते हैं इसलिये ब्रह्म के सर्व व्योपकत्व और 
सर्वधारकत्व दोनों गुणों का अध्याहार, यूथ मण्डलबर्ती पुरष तथा नेज्लास्तर्वर्ती 
पुरुष में नहीं करता चाहिये क्योंकि इनमें समस्त ब्रह्माण्डों में व्यापक होने की शक्ति 
तथा सबकी धारण करने की शक्ति नहीं है। इसी प्रकार अन्यते भी जहाँ परबहा 
का पूर्ण वर्णन नहीं है, उन प्रतींकों में उक्त गुणों का उपसेंहार नहीं ही सकता । 
बुहृदारण्यक में (३।८।३,४,७,५,६) में, श्री याज्वल्कयजी ने गार्गी के पूछने पर, 
परब्रह्म के सर्व व्यापकत्व और सर्व धारकत्व गुणों का वर्णन वृहृद रूप से किया है, 
जो दृष्टव्य है जैसे, गौण रूप से पृथ्वी में जपने ऊपर स्थित जड़-चेतन, सभी 
आणी-पदार्थों को धारण करने की शक्ति है. किस्तु पृथ्वी के इस धारकत्व गुण का 
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अध्याहार, किसी अवसर पर पृथ्वी की प्रतीक सूति (चित्न या मिट्टी की, सोने की 


या हीरे ही की क्‍यों न हो) के साथ नहीं हो सकता क्योंकि प्रतीक मूर्तियों में सब 
के धारण करने की शक्ति नहीं होती । 


सुमुक्ष, मुखेन ; सुर्थ मण्डलवर्ती तथा नेत्ाल्तवंर्ती पुरुष के साथ परब्रह्म के 
व्यापकत्वादि गुणों का उपसंद्वार नहीं हो सकता, यह वार्ता उचित है किन्तु पुरुष 
विद्या में बताये हुये, पुरुष गुणों का अध्याहार जहाँ-तहां अन्यत पुरुषों के वर्णन में 
कर लेना चाहिये या नहीं ? 


वेदव्यासजी : पुदंधविद्यायासिव चेतरेषामनास्नानात्‌ ॥३३३२४॥ 


व्याद्या : मुण्डकोपनिषद (२॥१॥२ से १० तक) अक्षर ब्रह्म का पुरुष के 
नाम से वर्णन किया गया है । वहाँ पुरुष (अक्षर ब्रह्म) से जगत का उद्भव, पालन 
और प्रलय होना, उसी में कहा गया है तदनम्तर उसे दिव्य अमूर्त पुरुष कहा है । 
इस प्रकार जगत के सभी प्राणी-पदा्थों की उत्पत्ति पुरुष (ब्रह्म) से वर्णन करके 
अन्त में कहा है, वही तप, कर्म और “अमृत ब्रह्म' है। हृदय गुफा में निहित इस 
अल्तर्यामी पुष्य को जो जानता है, वह यहीं इस मनुष्य शरीर में अविद्याजनित 
ग्रन्थि को नष्ट कर देता है। इस प्रकार पुरुष विद्या में, पुरुष के सर्वोत्यादकत्व, 
परापरत्व, सर्वव्यापकत्व तथा अविद्यानिवारकत्व, आदि जो दिव्य ग्रुण कहे गये हैं, 
उतका भी अध्याहार, सूर्यस्थ व नेत्नस्थ आदि पुरुषों में तथा स्थूल, सूक्ष्म और 
कारण शरीर का बर्णन, जहाँ पुरुष के नाम से किया गया है, बहाँ नहीं हो सकता 
क्योंकि श्रुति में ब्रह्म जैसे ग्रुणों का वर्णन कहीं भी, सूर्यस्थ आदि पुरुष का नहीं 
किया गया है, उनके प्रकरणों में सर्वात्मा पुरुषोत्तम भगवान को लक्ष्य कराने के 
लिये, उनको पुरुष संज्ञा दी गई है जैसे, भैंस, बकरी, भेड़, गदही, ऊँटनी आदि 
सभी गुह-पशुओं तथा वत्य-पशुओं में और बयूहा, जकवन आदि व॒क्षों में भी दूध 
पाया जाता हैं, सभी की संज्ञा दृश्ध है, सभी का वर्ण र्वेत होता है किन्तु सुर-सुरधी 
कासधेनु के दूध के दिव्य गरणों का जध्याहार उपर्युक्त दूधों के साथ नहीं किया जा 
सकता क्योंकि भैंस आदि के दूध में, कामधेनु के दूध के दिव्य' गुणों का सवधी 
अभाव है, बसे हो उपर्युक्त विषय जानना चाहिये । ५ 


मुप्रुक्षु मुखेस : इसी प्रकार कहीं अन्यक्ष भी अध्याहार तल करने का तियम 
है? 
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बैंदेव्योसजी' : व वेधाहर्थभेदात्‌ (३३॥३१६५४ 


व्याख्या : मुण्डकोपनिषद (२।२।३) में कहा है कि सौम्प ! उपनिषद का 
सार भूत प्रणव (ओम) रूप धनुष को लेकर, उसमें उपासना द्वारा त्तीक्ष्ण किया 
हुआ बुंदि का बाण चढ़ानों चाहिये पुनः ब्रह्म भाव को प्राप्त हुये चित्त के द्वारा 
उस बाण को खींचकर, तुम परम अक्षर परअहा पुरुषोत्तम भगवान को लक्ष्य बना- 
कर, उसी को बींधों। आगे के मन्त्र में 'शरौह्यात्मा' रूपक में आत्मा को ही बाण 
बताया गया है। इस प्रकार 3& ब्रह्म रूप लक्ष्य को, आत्म रूप बाण के द्वारा 
बींधने का आदेश दिया गया है। उसके वेधत्व आदि गुणों का तथा ओंकार रूप 
धनुर्भाव का और आत्मा के बाणत्व भाव का अध्याहार, वहाँ न करना चाहिये 
जहाँ ओंकार के द्वारा, परबह्या की उपासना करने का प्रकरण हो क्योंकि यहाँ 
परमात्मा के चिन्तन-ध्यान में तनन्‍्मयता का स्वरूप समझाने के लिये उक्त रूपक॑ 
लिया गया है, इसलिये इस प्रकार के कल्पनात्मक रूपों की बात जहाँ हो, उनका 
प्रहण अच्य ब्रह्म-विद्याओं के साथ अनुपयुक्त है जैसे, मानसिक पूजन की मनोमयी 
महान दिव्य पूजन सामप्री का अध्याहार, नित्य प्रत्यक्ष मूति के पूजन की विधि में 
करता असंगत है क्योंकि मनोमय साम्राज्य असीम है तथा प्रत्यक्ष शालीग्राम भगवान 
की पूजा, सीमित वस्तुओं के द्वारा शक्ति के अनुसार ही होना संभव है । 


में ब्रह्म विद्या का फल, दुःख-शोक-बन्धन तथा कर्मों की निवृत्ति कहीं गई है और 
कहीं परम समता, परमधाम और परबह्म परमात्मा की प्राप्ति बताई गई है, 
इसका निराकरण करने की कृपा हो । 


सुसुक्षु सुखेन : मुने ! ब्रह्म विद्या के फल में भेद है या नहीं ? कहीं श्रुतियों 


वेदव्यासजी : हानो तृपायनशब्दशेषत्वात्कुशाच्छन्दस्तुत्यु- 
पगालवत्तदुक्तम्‌ ॥३३३।२६॥ 


व्या्यां : जिस श्रुति में केवल भ्रकृति सम्बन्ध व प्रकृति जन्य दोषों की हानि 
ही कही गई हो, वहाँ ब्रह्म बिंचा के फल श्रुति में, ब्रह्म विद्या के परम फल स्वरूप, 
परत्रह्म पुरुषोत्तम भगवात की प्राप्ति जो अन्यत्र श्रुति में कही गई है, उसका 
अध्याहार कर लेना चाहिये । इसी प्रकार ब्रह्मं विद्या की फल श्रुति में, जहाँ केवल 
ब्रह्म प्राप्ति, परमधाम प्राप्ति मात्र कही गई है, वहाँ अन्यत कही हुई प्रकृति संबंध 
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व प्रकृति जन्य दोषों के हानि विषयक वाक्यों व शब्दों का अध्याहार कर लेना 
चाहिये । दृष्टान्त रूप से कुशा, छन्द, स्तुति और उपगान की भाँति, इस वार्ता को 
समझ लेना चाहिये । पूर्व मीमांसा में उक्त कुशादि चारों के वर्णन में एक जगह 
से दूसरी जगह आवश्यक जध्याहार कर लेने की प्रक्रिया देखी जाती है। छात्दों० 
उप० (५२४३) कठ० उप० (१२१२) मुण्ड" उप० (२११०) स्वेंता० 
उप० (१।१२२१) आदि में अविद्यादि दोधों की हानि, मृत्यु की हानि, कम बीजों 
का नाश, शोक-सोह की हानि इत्यादि बातें, ब्रह्म विद्या के फल श्ुंति में कहीं गई 
हैं और मुण्ड० उप० (३२८) मुण्ड० उप० (३।२४) मुष्ड० उप० (३३६) 
और छान्दो० उप० (४१५॥५) आदि के श्रुत्तियों में ब्रह्म विद्या की फल श्रुति में, 
बह्म-धाम की प्राप्ति, ब्रह्म में लीन होना, बहा लोक में अभृत स्वरूप होता और 
ब्ह्मलोक से पुत्ः न लौटता बताया गया है, अस्तु, परस्पर उक्त प्रकरारेण, एक 
स्थान से दूसरे स्थातें में, वाक्य-शेष का अध्याहार कर लेता चाहिये जिससे ब्रह्म 
विद्या के फल में कोई विकल्प व फल भ्रेंद न रहे जैसे, कौपीतकि शाखा में, 
सामान्‍्यतः वनस्पति माज्ञ की कुशा लेने को कहा है परन्तु शादयायन शाखा में 
उसके स्थान पर गूलर के काठ की बती हुई कुशा लेते को कहा है, इसलिये उनका 
यह वचन कौबीतकि शाखा के सामान्य वचत का वाक्य शेष माना जाँता है और 
दोनों शाखाओं में उसे स्वीकार किया गया है। इसी प्रकार एक शाखा वाले समान 
भाव से कहते हैं. 'छान्दोभिः स्तुवीत” (देव-असुरों के) छत्दों द्वारा स्तुति करें 
किन्तु पैज्ञी शाखा वाले विशेष रूप से क्रम निश्चित करते हैं कि 'देवों के छन्द 
प्रथम बोलने चाहिये, अतः उस क्रम को पूर्व कथन का ब्राक्‍्य शेष मानकर सभी 
स्वीकार करते हैं। इसी तरह 'घोडशिन: स्तोत्रमुपाकरोति” (घोड़षी का स्तवत्त 
करे) किसी शाखा का सामात्यतः कथन है, परन्तु तैत्तरीय शाखावाले इस कर्म को 
ब्रह्मबेला (तारे छिपने के वाद, सुर्थोदय के प्रथम) में करना कर्तव्य बतलाते हैं, 
अतः यह काल विशेष का नियम पूर्व कथित वाक्य का शेष समझकर सबको मात्य 
है। इसी प्रकार एक शाखा वाले, स्तुति गान के विषय में सामान्यतः कहते हैं कि 
वऋत्विज उपगायत्ति' ऋत्विज लोग स्तोत्र गान करें; परन्तु दूसरी शाखा बाले 
कहते हैं कि 'नाध्वर्यूरूव गायति” अध्वर्यू को स्तोत्न गाव नहीं करना चाहिये, अतः 
इसे भी वाक्य-शेष समझकर सब स्वीकार करते है कि अध्वर्यू को छोडकर, सभी 
ऋत्विजों को स्तोत्र गात करना चाहिये । उत्ती प्रकार जहाँ दोष-हानि की बात हो, 
वहां बह्मा-प्राप्ति की वार्ता और जहाँ ब्रह्म-विद्या के फल श्रु्ति में केवल ब्रह्म भ्राष्ति 
ही कही गई हो, वहाँ प्रकृति सम्बन्ध व प्रकृति-दोषों की हाति को वाक्य-शेष 
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समझकर, संग्रह कर लेना चाहिये । 


सुमुक्ष्‌ सुखेच : मुने !: देवयान मार्ग द्वारा ब्रह्मलोक को जाने वाले महा- 
* पुरुष तो अपहतवात्मा होकर ही गम करते होंगे: किन्तु पुण्यकर्म तो साथ ही 
रहते होंगे क्योंकि वहाँ शुभ-कर्मा ही पहुँच पाते होंगे । 


वेदव्यासजी : साम्पराये ततंव्याभावात्तथा हन्ये ॥३।३॥२७॥ 


व्याड्या : ब्रह्म धाम की प्राप्ति पुण्य कर्मों से नहीं अपितु ब्रह्मज्ञान से होनी, 
श्रुतियों में बताई गई है इसलिये ज्ञानी के लिये अपने किये हुये पुष्य कर्मों के फल 
(भोग) स्वरूप परलोक (ब्रह्मलोक) यात्रा नहीं कही जा सकती, अतः संसार से 
पार होकर, भगवद्भाम जाने योग्य कोई कर्म-फल शेष नहीं रहते अर्थात्‌ ब्रह्म प्राप्त 
पुरुष के उन्षय कर्म यहीं समाप्त हों जाते हैं। अन्य शाखा बालों की भी यही 
मान्यता है। वृह० उप० (४।४।२२) में स्पष्ट रूप से कहा गया है कि (उभे उ 
हैबैष एते तरतति' अर्थात्‌ यह ज्ञानी निश्चय यहाँ ही पुण्य-पाप से पार हो जाता है 
अर्थात्‌ शरीर त्यागने के बाद, उसका शुभाशुभ कर्मों से कोई सम्बन्ध रह नहीं जाता 
क्योंकि ज्ञानी पुरुष, कतपिन के अभिमान से रहित आसक्ति और कर्म फल की 
कामना का सहज त्याग करके ही ब्रह्मविद होते हें, अस्तु, उन्हें करने न करने तथा 
' ग्रहण-त्याग और पुण्य-पाप से कोई लगाव व प्रयोजन नहीं रहता । प्रंकृतिवश वे 
कुछ करते हुये भी, कुछ नहीं करते, इसलिये उनके संचित और क्रियामाण कर्म 
यहीं रह जाते हैं अर्थात्‌ कर्-बीज ही समाप्त हो जाते हैं । यही बात मुण्ड> उप> 
(३।१॥३) में भी कही गई है कि “'तदा विद्वान पुष्यपापे विधूय निरकजन: परम 
साम्य मुपैति” ब्रह्मधाम जाते समय ज्ञानी पुरुष पुण्य और पाप दोनों का त्याग करके 
निर्मेल हो, परम साम्य स्वरूप पर्रह्म को प्राप्त कर लेता है जैसे विवाहोपरान्त 
पति-घर जाते समय कन्या पितृ-गृह ही में कन्यात्व और कन्यावेष दोनों छोड़ देती 
है, तदनन्तर पालकी में चढ़कर, श्वसुरालय को प्रस्थान करती है, वैसे ही ब्रह्मंलोक 
यात्रा विषयक वार्ता समझनी चाहिये । 


मुसुक्ष मुखेन : सुने ! ब्रह्मज्ञान से शुभाशुभ कर्मों का विनाश तथा बअहा- 
प्राप्ति तत्काल यहीं हो जाती है, तो देवयान मार्ग से जाकर ब्रह्मलोक में ब्रह्म-प्राप्ति 
रूप फल मिलने की बात क्यों कही गई ? 
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वेदव्यासजीः : छन्‍्दत उभ्यथाविरोधात्‌ ॥३॥३(५८॥ 

“धाज्या : ज्ञानी पुरुष के संकल्पानुसार, यहां ही बह्नः सायुज्यभाव को प्राप्त 
होने और ब्रह्म लोक में जाकर ब्रह्मदर्शन करने के संकल्प से देवयान मार्ग से बहा- 
लोक जाने की, इन दोनों स्थितियों में कोई विरोध नहीं है । इसलिये ब्रह्मलोक में 
जाने का विधान, देवयान भाग हरा श्रुतियों में कहाः गया है, जिस ज्ञानी पुरुष का 
संकल्प साध काल से यह हो जाता है कि हम यहीं ब्रह्मभाव को (सायुज्य स्थिति) 
प्राप्त हो जांय, उसे कहीं जाना नहीं पड़ता, वह यहीं ब्रह्मभाव में देह त्याग के पश्चात्‌ 
स्थित हो जाता और जिसका संकल्प बंह्मलोक में जाकर, ब्रह्म दर्शन का होता है, 
वह शरीर शान्‍्त होने पर, देवयात मार्ग से जाकर ब्रह्मधाम की प्राप्ति करता है, 
जहाँ से लौटकर पुनः आना नहीं होता जैसे किसी राजभूत्य की इच्छा होती है कि 
हम अपने नगर के -राजकार्यालय में ही राज-सेवा करते रहें तो राजा अपने निर्मल 
भृत्य के संकल्पानुसार, उसे उसके ग्राम वाले राज-काय की सेवा में नियुक्त कर 
देता है और किसी भृत्य की प्रवल इच्छा यह होती है कि हम राजधानी में रहकर, 
राज-सेवा करें तो राजा उसे अपनी राजधानी में वास देकर, अपनी सेवा में नियुक्त 
कर देता है, उसी प्रकार उक्त दोनो ब्रह्मज्ञानी की स्थितियों को समझना चाहिये । 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! बिना ब्रह्मलोक गये, यहाँ ही परबरह्म परमात्मा की 
प्राप्ति मान ली जाय, तो क्‍या आपत्ति है ? 


वेदव्यासजी : गतेरथवत्त्वमुभयथान्यथा हि विरोधः ॥३॥३।२६॥ 


व्याख्या : कठ० उप० (२।३।१४-१५) की श्रुति में तत्काल ही ब्रह्म की 
« प्राप्ति होना कहा है और मुण्ड० उप० (३।२।६) की श्रुति में देवयान मार्ग द्वारा 
ब्रह्मलोक जाने पर ब्रह्म-प्राप्ति कही गई है, अस्तु, दोनों प्रकार से ब्रह्म-प्राप्ति की 
व्यवस्था नहीं स्वीकार करने पर; दोनों स्थितियों की निर्देशिका श्रृतियों में विरोध 
उत्पन्न होगा और गति बोधक (देवयान मार्ग द्वारा जाकर ब्रह्मधाम में प्राप्ति परक ) 
श्रुति की सार्थंकता तभी सिद्ध होगी जब उसको स्वीकार कर, उसमें श्रद्धा विश्वास 
किया जायगा, इसलिये दोनों प्रकार से ब्र्म-प्राप्ति मानना सर्वथा उचित है जैसे, 
कोई सिद्ध योगी अपने आसन पर बैठा हुआ, ध्यानस्थ होकर संकल्पापुसार कैलाश 
पर्वत का दृश्य दर्शन कर लेता है और तदाकार बन जाता है, कोई योगी अपनी: 
सिद्धि की शक्ति से, सशरीर मार्ग के दृश्यों को देखता हुआ, अपने संकल्प से बात 


रध्रे 


की बात में कौलाशः पर-पहुँंच जाता हैं कौरःदिव्य॑ःदृश्यों का दर्शत, संदाकिनी; गंगा 
का जंवगाहन तथा श्री महेश्वर भगवान भोलेनाथ व जगज्जननी पाव॑ती जी का 
दर्शन, 'कृपा, स्वेह और सेवा प्राप्त करता है, इसी प्रकार उपर्युक्त' श्रुति सम्मता 
ब्रह्म-प्राष्ति की दोनों स्थितियों को जॉनना चोहिये। 


मुसुक्ष, मुखेन: : मुने ! दूसरे प्रकार से उक्त वार्ता को पुष्ठ करेंने! की 
कृपा हो । 


वेदव्यासजी :.. उपपन्नस्तल्लक्षणार्थोपलब्धेलोकबत्‌ ॥३।३॥३०७ 


व्याख्या : ब्रह्म-प्राप्ति की मात्र कामनावाले (अनन्य प्रयोजन वाले) साधन- 

सिद्ध पुरुषों को देवयान मार्ग द्वारा, ब्रह्मथाम जाने का कथन, जहाँ श्रुतियों में 
कियो गया है, वहाँ ही ब्रह्म-लोक जाने की सूक्ष्म शरौरादि उपकरण सामग्रियों का 
भी वर्णन है। प्रश्नोपनिषद (३॥१०) में बताया गया है कि यह जीवात्मा जिस 
संकल्प वाला होता है, उसी के अनुसार मुख्य प्राण में स्थित हों जाता है । मुख्य 
. प्राण, उदान में स्थित हो मन, इन्द्रियों से युक्त जीवात्मा को, उसके संकल्पानुसार 
लोक में ले जाता है। इसी प्रकार छान्‍्दो० उप» (५॥१०॥१-२) में अधि अभिमानी 
देवताओं को प्राप्त होता हुआ, ब्रह्मत्रोक में ब्रह्म-प्राष्ति, जीवात्मा .करता है, कहा 
गया है। इस प्रकार सब कर्मों के अभाव से, कारण शरीर का अभाव होकर, उसको 
दिव्य देह (सच्च्रिदानन्दात्मक विग्रह) की प्राप्ति कही गई है परन्तु जिन ज्ञानी 
पुरुषों की स्थिति भावातीत हो चुकी है, तुरीया स्वरूप बन गई है, ब्रह्म-प्राप्ति, 
ब्रह्म-ज्ञाव और -ब्रह्म-आप्ता की त्िपुदी का विनाश हो चुका है, ऐसे संकल्पहीन, 
आप्तकामातीत-विज्ञानी को, आने-जाने,का संकल्प समाप्त, होने के कारण, कहीं 
नहीं जाना पढ़ता । यहां ही उसका बरह्मभाव, बह्म में उसी प्रकार मिल जाता है 
जैंसें, घट के फूट जाने से, घटाकाश बिना आये-गये मह॒दाकाश में मिल जाता है। 
बृह० उप० (४।४।६) में यह विद्धान्त देखा जा सकता है ॥ इससे यही सिद्ध होता 
है कि साधक के संकल्पानुसार श्रृतियों में दो स्थितियों से बह्म-प्राप्ति का वर्णन 
सर्वेयों उचित है। लोक में भी देखा जाता है कि अन्यत्र प्रवास में जाने वाले 
यात्री से साथ, यात्रोपयोगी संबल रहता ही है, उसी: प्रकार देवयान मा्गें से, ब्हय- 
शाम जाने वाले ज्ञानी पुरुष सब्चिदानन्दात्मक दिव्य देह से युक्त हो बहा-धाम को 
प्राष्ति करते हैं और वहाँ सगरुण-साकार परब्रह्म का साक्षात्‌ दर्शन, स्तेह पाकर 


रइ४ 


कुंतकृत्य. होकर, ब्रह्मतनन्द, परमानन्द, प्रेमातत्द, सेवानत्द, अमृतानन्द का पान 
करते हैं 'प्था धर्वकामान्‌ श्नुते ब्रह्मणा सह्‌ विपश्चित:! । 


भुसुक्ष भुखेन : मुने ! सभी ब्रहमवेत्ता देवयान मार्ग से जाकर ब्रह्म की 
प्राप्ति करते हैं या जिस उपासता द्वारा देवयान मां से जाने को श्रुति ने बताया 
है, वही उपासना वाले जाते हैं, अन्य नहीं ? 


वेदव्यासजी : अनियमः सर्वेषासविरोध: शब्दानुमानाध्याम्‌ ॥३३३१॥ 


व्याख्या : श्रुति में कई स्थान पर परब्रह्म धाम की प्राप्ति, देवयान सार्ग 
से जाकर कही गई है और कहीं-कहीं ब्रह्म-प्राप्ति का वर्णन तो है किन्तु वहाँ देव- 
यान-साग की चर्चा तहीं की गई है, इससे यह नहीं समझ लेता चाहिये कि जहाँ 
देवयान-मार्ग का कथन नहीं है, वहाँ की उपासना पद्धति वाले, देवयान से न जाते 
होंगे, सभी ब्रह्मुक्षाम को प्राप्त करने वालों के लिये, देवयान मार्ग कहाँ गया है, 
अस्तु, जहाँ ब्रह्म-प्राप्ति के कथन में देवयान-मार्ग की बात न आई हो, वहाँ भी अन्यत्न 
वर्णित देवयान मार्ग का ग्रहण कर लेना चाहिये, जतः यह नियम नहीं है कि जहाँ देव- 
यान मार्ग का वर्णन हो, वहां के प्रकरण में कही उपासना करने वाले ही देवयान मार्ग 
से ब्रह्मधाम जाते हैं। सभी प्रकार के उपासक जो ब्रह्मथाम जाकर ब्रह्म-प्राप्ति करते 
हैं, वे देवयान मार्ग से ही जाते हैं, यही ब्रह्मवेत्ताओं का विनिश्चय है, जैसे गंगासागर 
जाने वाले कई यात्री कहते हैं कि हम कलकत्ता से गंगासागर गये थे और कई यात्री 
कहते हैं कि हम कलकत्ता से जलयान के द्वारा, गंगासागर गये थे, अतः जो याती 
यह चर्चा नहीं किये कि हम जल-जहाज द्वारा कलकत्ता से भंगासागर यात्रा- किये 
थे, उन्हें भी जलयान से ही गंगास्ताभर गया समझना चाहिये क्योंकि कलकत्ता से 
गंगासागर जाने के लियें, अन्य साधन संभव ही नहीं है, उसी प्रकार सभी बहांधाम 
प्राप्त करने वाले ज्ञानी पुरुषों को देवयान मार्ग से ही जावा समझना चाहिये । 


भुसुक्षु खुले : मुने ! जो जीवनमुवत वशिष्ठ-और व्यास आदि ऋषि प्रवर 
हैं, उन्हें ब्रह्मथाम जाने के लिये अधि मार्ग का अनुत्तरण करना पड़ता है कि वे इसी 
शरीर से ब्रह्म लोक जा सकते हैं ; 


वेदव्यासजी : यावदधिकारमवस्थितिराधिकारिकाणाम्‌ ॥३१३।३२॥ 
व्यास्या : जो वशिष्ठ, व्यास आंदि महापुरुंष, परब्रह्म परमेश्वर की आज्ञा 


र्द्३ 


से अधिकार प्राप्त लोक कल्याण के लिये, समय-समय पर धरा धाम में आते हैं, वे 
साधारण जीचों से दिव्य व्‌ विलक्षण होते हैं, वे इच्छानुसार शरीर धारण करने में 
समथे होंते हैं, जितने दिन के लिये अधिकार, परमेश्वर से लेकर यहाँ आते हैं, 
उतने समय तक यहाँ लोक-सेवा में तत्पर रहते हैं। आवश्यकतानुसार संभी लोकों 
में, उनका आता-जांना बिना बन्धत के स्वत्वता पूर्वक होता रहता है तथा ब्रह्म- 
धाम जाने के लिये उन्हें अचिरादि मार्ग के देवताओं की सहायता की आवश्यकता 
नहीं होती है। अन्त समय में वे परब्रह्म में उसी प्रकार विलीन हो जाते हैं जैसे 
सूर्यास्त समय में सूर्य की किरणें सूर्य के अन्तर्भाव को प्राप्त हो जाती हैं। परमात्मा 
के अवतार जैसे निर्षेक्ष लोक में अवतरित होकर कार्य करते हैं और अन्त से उन्हें 
अचिमार्ण के देवताओं की सहायता की अपेक्षा नहीं होती, वैसे ही अधिकार प्राप्त 
महापुरुषों के विषय की वार्ता भी समझनी चाहिये । 


मुसुक्षु सुखेन : महपं ! परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के निर्गुण-निराकार- 
निविशेष आदि लक्षणों का अध्याहार, सभी स्थानों के परब्रहम विषयक वर्णनों के 
साथ कर लेना चाहिये या नहीं ? 


वेदव्यासजी : . अक्षरधियां त्ववरोधः सामान्यतभ्दावाध्यामौपसद- 
वक्तदुक्तम्‌ ॥३॥३॥३३॥ 


व्याख्या : अक्षर परब्रह्म के निर्गण, तिराकार, निविशेष आदि प्रबोधक 
लक्षणों का अध्याहार, सर्वत्र ब्रह्म विषयक वर्णन के साथ कर लेना सर्वथा उचित 
है क्‍योंकि ब्रह्म के सगुण-निर्गुण स्वरूप का लक्ष्य कराने वाले.सभी विशेषण समान 
हैं और सभी परब्रह्म परमात्मा के स्वरूप को समझाने वाले हैं इसलिये कर्म-संबंधीं 
मत्त्रों की भाँति, उनका अध्याहार कर लेना उचित है, बह वार्ता श्रुतियों में बताई 
गई है । बृहू० उप० (३।८।८) मुण्ड+ उप० (११।५-६) में निर्गुण निराकार 
एवं सग्रुण-साकार ब्रह्म के विशेषण बतलाये गये हैं, उनको ब्रह्म के वर्णन में सभी 
स्थान पर ग्रहण कर लेना चाहिये क्योंकि सभी परब्रह्म परमात्मा के स्वरूप को, 
अपने भाव व संकेत से समझाने वाले हैं, जैसे बिन्दु (.) तछोटी है त लम्बी है व 
चौड़ी है न सकरी है इत्यादि शब्द बिन्दु (.) के विशेषण हैं, इनके द्वारा बिन्दु का 
स्वरूप समझा जा सकता है अतः जहाँ बिन्दु विषयक वार्ता हो, वहाँ इन विशेषणों 
का ग्रहण, बिन्दु को समझने के लिये सर्वेधा उचित है, वैसे ही उक्त विषय को 


रद्द 


समझें । 


मुमुक्षु भुखेन : मुने ! मुण्डल उप» (३१११ ) व श्वेता ० उप० (४६) में 
पक्षीं का उदाहरण देकर, जीव और ईश्वर को मनुष्य के हृदय में स्थित कहा है 
और कठोपनिषद में छाया-धूप की-भाँति,. जीव-ईश्वर-को मनुष्य के हृदय में स्थित 


कहा है, अतः उक्त श्रुतियों में जिस विद्या व विज्ञान का वर्णन है, उसमें परस्पर 
भेद है या अभेद ? 


वेदव्यासजी : इयदासननात्‌ ॥३॥३।३४॥ 


व्याख्या ; मुण्डक और श्वेताशतर में कहा गया है, एक ही शरीर रूपी 
वृक्ष का जाश्रय लेकर, दो पक्षी (जीवात्मा-परमात्मा) निवास करते हैं। उनमें एक 
तो वृक्ष में आासक्त रहता हुआ, उसके फलों को (कर्म-फल के स्वरू के सुब-दु :खों 
को) खाता है और दूसरा न वृक्ष में आसक्‍्त रहता और न उसके फलों को ही 
खाता, साक्षी मात केवल देखता रहता है । इस प्रकार यह जीवात्मा देहाभिमानी 
ब देहासक्त होकर ४समर्थ और माया से मोहित बता रहता है.।. यदि यह, भक्तों 
से सेव्यमान अपने परम सुहृद परब्रहा पुरुषोत्तम भगवान को अपने पास ही- देख ले 
तो इसके सारे असहय कष्ट तत्क्षण दूर हो जांय । कठोपनिषद में भी कहा है कि 
परबह्मा परमेश्वर के उत्तम निवास स्थान, मनुष्य शरीर के हृदंय गुहा में छिपे हुये 
तथा स्वस्व॒रूप का अनुभव करने वाखे दोनों (जीव-ईश्वर) हैं जो छाया और घूष 
की भाँति भिन्न स्वभाव वाले हैं ऐसा बह्मवेत्ताओं का कथन है। इने सभी स्थानों 
में द्विचचनांत शब्दों का प्रयोग करके, जीव और ईश्वर का निवास हृदय गुफा में 
बतलाया गया है । इससे सिद्ध होता है कि तीनों श्रुतियों में कही हुई विद्या एक है। 
इसी प्रकार अन्यत्न वर्णित विद्यायों में भी, जहाँ हृदय में स्थित जीव और ईश्वर 
की बात आई हो, वहाँ एकता का ही देशंत करना चाहिये, जैसे जहाँ भी पिता-पुत्र 
के धर्म का विवेचन किया गया हों, चाहे प्रकरंण व वक्ता तथा शास्त्र में भिन्‍नता 
क्‍यों न हो, वहाँ पिता-पुत्र का धर्म बताने वलली एक ही विद्या का बर्णन समझा 
जाता है। 


सुमुक्ष, मुखेन : सुने ! श्रुतियों में जो आत्मारात्मा कहा, गया है, बह 
जीवात्मा के &थ॑ में हैं या परमात्मा के | बूहू० उप० (३॥४।१-२) तथा (३॥५॥१) 
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में श्रीयाज्वल्क्यजी ने जनक जी की सभा में चक्रायण के पुत्र उषबस्त और कहोल 
ऋषि से कहा है कि जो तेरा अन्तरात्मा है, वही सबका अन्तरात्मा है, अतः उसे 
समझाने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : अन्‍्तरा भूतग्रामवत्स्वात्मनः ॥३१३॥३५॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार भूतसमुदाय में पृथ्वी का अन्तरात्मा जल है, जल 
का तेज तथा तेज का वायु है और वायु का आकाश है। उसी प्रकार समस्त जड़ 
तत्वों का अन्तरात्मा जीवात्मा है और जो जीवात्मा के अपने आत्मा का अन्‍्तर्यामी 
है, वही सबका अन्रात्मा है। इस प्रकार से यह सिद्ध होता है, सबके अन्तरात्मा 
परब्ह्म पुरुषोत्तम भगवान ही हैं, जीवात्मा सबका अन्‍्तर्यामी नहीं हो सकता क्‍्यों- 
कि उसका अन्‍्तरात्मा भी परब्रह्म परमात्मा है, ऐसा याज्ञवल्वक्यजी ने वहाँ पर कहा 
है तथा प्रत्येक वाक्य के अन्त में यह कहा है कि 'यही तेरा अस्तर्यामी अमृत स्वरूप 
आत्मा है'। श्वेता> उप० (६।११) में भी कहा गया है कि समस्त प्राणियों में छिपा 
हुआ, यह एक देव सर्वेव्यापी और सब प्राणियों का अन्तरात्मा है। सबके कर्मों 


का अधिष्ठाता, सबका निवास स्थान, सर्वसाक्षी सवंधा विशुद्ध और गुणातीत है, 
इसलिये सबका अन्तरात्मा परमात्मा ही है । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! इस प्रकार के वर्णन से तो जीवात्म। और परमात्मा 
में उपाधिकृत भेद न मानकर, वास्तविक भेद मान लेना सिद्ध होता है, अस्तु, अन्य 
स्थान की भाँति अभेद की सिद्धि नहीं होगी ? 


वेदव्यासजी : अन्यथाभेदानुपपत्तिरिति चेन्नोपदेशास्तरवत्‌ ॥३१३३३६॥ 


व्याक््या : जिस प्रकार अन्य स्थानों एर कार्य-कारण क्राव से परतरह्म 
परमात्मा के साथ समस्त जड़-स्वरूप प्रकृति-प्रपठ्च और जीवात्मा का अभेदत्व 
सिद्ध किया गया है, तदनुसार वहां भी अभेद की सिद्धि हो जायगी, जैसे छान्‍्दो- 
व्योपनिषद (६॥८१ से ६।१६।३ तक) में श्वेतकेतु को उसके पिता ने मिट्टी, लोहा, 
सोना आदि नव दृष्टान्तों के द्वारा कार्य-कारण की एकता सिद्ध करके कहा था कि 
यह जो अणिमा अर्थात्‌ अत्यन्त सूक्ष्म परब्रह्म परमात्मा है, इसी का स्वरूप समस्त 
जगत है, वही सत्य है, वहा जात्मा है और वह तू है अर्वात्‌ कार्य कारण की भाँति 


रेधद 


तैरी और उसकी एकता है । इसी प्रकार सब स्थानों में जान कैसा बोहिये। 


मुसुक्ष मुखेन : मुने ! यदि जीवात्मा और प्ररमात्मा: का उपाधिकृत भेद 
और वास्तविक अभेद मान लिया जाय॑ तो क्या हानि होगी ? 


वेदव्यासजी : व्यतिहारो विशिषन्ति होतरवत्‌ ॥३१३३७॥॥ 


व्याख्या : (ऐ० आ० २।४३) में श्रुति का कथन है कि 'तदू यो5हं सोध्सौ 
योञ्सौं सोध्हम्‌ ।! बर्थात्‌ “जो मैं हूँ, सो वह है और जो वह है, सो मैं हूँ तथा 
वराहोपनिषद (२।३४) में श्रुति वाक्य हैं, 'त्वं वा अहमस्मि भगवों देवते अहं वै 
त्वमसि” अर्थात्‌ 'हे भवगन्‌ ! हे देव ! निश्चय ही “तुम' मैं हैँ और मैं तुम हो । 
इस प्रकार व्यतिहार तया अर्थात्‌ एक में दूसरे के धर्मों का विनिमय (एक में दूसरे 
के धर्मों का विशेषतम्‌ प्राचुसं) करते हुये एकता का वर्णन किया गया है। ऐंसा 
प्रतिपादन उन्हीं स्थानों पर किया जाता है, जहाँ इतर वस्तु की भाँति, भेद होते 
हुये भी प्रकारान्तर से, अभेद बतलाना आवश्यक हो, जैसे छान्‍दों> उप» (१॥४॥१) 
की श्रृति में देखा जाता है, 'अथ खलु य उगुदीथः स प्रणवों यः प्रणंव: स उगूदीथ:। 
मर्थात्‌ निश्चय ही जो उग्गीथ है, वही प्रणव है और जो श्रणव है वह उद्गीथ है । 
यहाँ पर प्रणव और उद्गौथ में भेद होने पर भी उपासनार्थ श्रुति ने व्यतिहार वाक्य 
से दोनों की एकता सिद्ध की है। तदनुसार उक्त वर्णन में भी उपासना सिंड्यर्थ, 
परमात्मा के साथ जीवात्मा की एकता कही गई है। कहा है, 'देवों भूत्वा देव॑ यजित्‌' 
मन्त्नों में न्यास आदि का विधान भी तदाकार होकर, ध्यान आदि करने के लिये 
है, जिससे इष्ट देवता का सम्प्रयोग शीघ्र सिद्ध हो जाय । जहाँ उपाधिकृत भेद 
होता है, वहाँ इस प्रकार का कथन असंगत होता है इसलिये जीवात्मा का परमात्मा 
के साथ उपाधिकृत भेद नहीं कहा जा सकता और न वास्तविक अभेद ही कहते 
बनता । अगले सूत्र में इसका प्रतिपादत किया जायगा, जैसे मिट्टी के घट आदि 
नाना प्रकार के बत॑न बनते हैं, विचार करने पर मिट्टी और मिट्टी के बत॑न में 
कारण-कार्य भाव से एकता है और घटादि रूप उपाधि हट जाने पर, घट मिट्टी के 
रूप में बदल जाता है, इस प्रकार घटादि रूप उपाधि हट जाने पर, घट मिंट्री के 
साथ उपाधि कृत भेद है और उपाधि हट जाने पर अभेद है किन्तु जीव में ब्रह्म के 
साथ उपाधिक्ृत भेद नहीं है, सहज अचिन्त्य भेद है अर्थात्‌ कारण शरीर रूप 
उपाधि हट जाने पर भी जीव, परबह्म पुरुषोत्तम नहीं बन जाता (जीक और बहा 


रह 


में भेद स्वरूपत: बंता रहता हैं,ओत्यन्तिक अभ्ेंद नहीं हो: पाता, कारण-कांयें भाव 
से ही श्रुति एकता का वर्ण करंती है, वास्तविक अभेदता सिद्ध नहीं होती, इसका 
भी वर्णन थरुति के द्वारा किया गया है । 


सुमुक्षु मुखेन : प्रभों ! प्रकारात्तर से औपाधिक भेद की मान्यता का 
निराकरण करते की कृपा हो । 


वेदव्यासजो : सेब हि सत्यादयः ॥३।३।३८॥ 


व्याब्या : परमात्मा और जीवात्मा का औवाधिक भेद तथा वास्तव में 
आत्यान्तिक अभेद मानने पर, पूर्वसूत्र जैसी अनुपपत्ति इस सूत्र में भी प्रकारान्तर 
से दिखाई जाती है । वह ग्रह कि जहाँ भी परब्रह्म परमात्मा के स्वरूप का वर्णन 
श्रुति में किया गया है, वहाँ उसे सत्यकाम, सत्य संकल्प, अपहत पाप्मा, विज्वर, 
विशोक, अमृत, सर्वज्ञ, सर्वात्मा, सर्व समर्थ, सर्वाधार ओर सबका परम कारण 
कहा गया है।. ये सत्यकामादि धरम जीवात्मा के धर्मों से संधा विलक्षण हैं । 
जीवात्मा में इनका पूर्ण रूप से सहज होना संभव नहीं है, जब परमात्मा और 
जीवात्मा के धर्मों में सहज सादृश्य का अभाव है, तब दोनों का अत्यन्त अभेद सिद्ध 
वहीं हों सकता इसलिये जीवात्मा और परमात्मा का उपाध्िकृत भेद मानना 
कदापरि सिद्ध नहीं. हो सकता क्योंकि जब जीव-ब्रह्म का अभेदत्व ही सिद्ध नहीं हो 
रहा है, तब उपाधिकृत , भेद असिद्ध ही रहेगा। उपाधिकृत भेद तब सिद्ध हो 
सकता. था, जब, उपाधि के हटने से अत्यन्त अभेद सिद्ध हो जाता। जैसे गंगा का 
मीठा पानी, समुद्र के खारे पानी से सर्वथा विलक्षण है, खारे पानी से नमक भाग 
निकालते पर भी, गंगः के सहज मीठे पानी के गुणों से, उसमें कुछ हेयता स्वा- 
भाविक बनी रहेगी अर्थात्‌ उपाधि हटने पर भी अत्यन्त अभेद सिद्ध नहीं हो 
सकता | तब दोनों में औौपाधिक भेद और उपाधि के हटने पर अत्यन्त अभेद कैसे 
सिद्ध हो सकता है, उसी प्रकार उक्त रहस्य को समझें । ' 


मुमुक्षु मुखेन : भुने ! पूर्व पक्षी का कथन है कि परब्रह्म के सत्यकामादि 
गुण उपाधि के सम्बन्ध से हैं अन्यथा ब्रह्म का स्वरूप निविशेष है इसलिये इस धर्मों 
के कारण, जीव से उसकी भिन्नता का प्रतिपादर्न नहीं किया जा सकता । 


बेदव्यासजी :. काम्ादीतरत्न तंत्र चोयंतताविभ्यः ॥३।३।३८॥ 
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।- व्यासया वेद वेच प्रत्रह्म. पुरुषोत्तम भगवान के जो: सत्य कॉमत्व, सर्व 
पकल्पत्त, स्वज्ञत्व; सर्व धारकत्वादि दिव्य गुण बेदों में वरणित है, उन सब 
कल्याण गुण-णणों का वर्णन बहाँ भी है, जहाँ श्रुति निविशेष ब्रह्म॑ के स्वरूप का 
वर्णण करती है। वृहदारण्यक में याज्वल्वयजी ने गार्गों से, :जहाँ अक्षर स्वरूप 
परब्रह्म का वर्णन किया है, वहाँ पहले अस्थूलमनणु' अर्थात्‌ बह ब्रह्म न स्थूल है, 
न सूक्ष्म है इत्यादि प्रकार से चिविशेष ब्रह्म के लक्षणों का विवेचन करके 
अन्त में कहा है कि “इस अक्षर ब्रह्म के प्रशासन में सूर्य, चन्द्रमा धारण किये 
हुये हैं तथा इस अक्षर ब्रह्म के प्रशासन में चुलोक और पृथ्वी धारण किये हुये हैं । 
इस भ्रकार बृह० उप० (३।5।८-४) में अक्षर परब्रह्म को, समस्त जगत का धारक 
अर्थात्‌ आधार कहा गया है। इंसी प्रकार मुण्डकोपतिधद (१।॥१॥६) में “जानने 
में न आने वाला' पकड़ में न आने वाला कहकर, अक्षर ब्रह्म के तिविशेष 
हूप का वर्णन किया गया है और अन्त में उस अक्षर बहा को नित्य, विभु, सर्वगत 
अतियुक्ष्म और समस्त प्राणियों का कारण कहकर, उसे विशेष धर्मों से सम्पन्न भी 
बताया गया है। इससे यह सिद्ध होता है कि परक्रह्म परमात्मा युगपद निरविशेष 
और स्विश्वेष धर्मों का आश्रय है अर्थात्‌ स्वंधारकत्व सत्यकामत्व, सत्यश्ंकल्पत्वादि 
दिव्य गुण परन्रह्म परमात्मा के निरुपाधिक हैं, अतः जहाँ के वर्णत में सविशेष 
धर्म कम हो, वहाँ उन गुणों का अध्याहार दुसरी जगह से कर लेता चाहिये । इस 
प्रकार जीवात्मा और परमात्मा में रक्त स्वाभाविक भ्रुणों की समानता न होने से, 
उनमें सवंधा अभेद नहीं माना जा सकता है, जैसे लौकी एक होते हुये भी गुण में दो 
प्रकार की होती है किन्तु उनमें गुण की समानता न होने से अभेद सिद्ध नहीं किया 
जा सकता, वैप्ते ही उक्त वार्ता को समझना चाहिये । 


मुमुक्षु खुखेन : सुने ! पूवव पक्षी कहा करते हैं कि यदि जीव-बह्म का भेद 
उपाधिक्षत नहीं माना जायगा, तो अनेक दृष्टाओं के मानने का दोष उर्पास्थित हो 
जायगा क्योंकि श्रुति निर्देशानुसार परमेश्थर के अतिरिक्त कोई अच्य दृष्टा नहीं है। 
वेदव्यासजी : आदराइलोप:ः ॥३१३१४०॥ 

ब्यास्या: जहां यह कहा गया है कि इसके अडिरित कोई द्रष्टा नहीं है,वहां 
पुरुषोत्तम भगवाल का सर्व परतत्व सर्व प्रेरकत्व आदि दिखाने के लिये (आदरार्थ ) 
है, अन्य के दृष्टापन का नि्ेध नहीं है | श्रेष्ठ द्रष्टा वास्तव में परमात्मा ही है, 
जीव गोौण रूपेण द्रष्टा है क्योंकि उसमें देखने की शक्ति, ईस्बर की शक्ति ब प्रेरणा 
से ही प्राप्त है। प्रलय समय में जीव न किसी को देखता और न सुनता कि 


२७१ 


बहुंता स्वयं को नहीं जानता, उस समंध एक परअहा परमेश्वर अपने अखण्डज्ञातैक 
रस स्वभाव से सभी जड़-चेतनॉत्मक अनंत जीवों के अनस्तानन्त कल्पों के अनन्तो- 
ननन्‍त जन्मों के अनन्तावत्त शुमांशुभ कर्मों का ज्ञात, बिता ध्यान के जानता है, 
इसलिये परबल्ढों ही पूर्ण द्रष्टा है । अन्य का द्रष्टापत उंनेके समक्ष नहीं के समान 
है, जो है;.बह ईश्वर की रकाशंता व इच्छा से हैं, स्वतन्त्र नहीं । ऐत० डेप ० 
(१॥३।११) तथा प्रश्न उप० (४।&) में उक्त तथ्यों का प्रमाण द्रष्टव्यः है। 
अर्निंदेव तथा वायुदेव सामथ्यंशालीं होते हुये भी, यक्ष रुपधारी परब्रह्म को स्व- 
शक्ति-प्रवाह के रुक जाने पर, ऐकः सूखे तिनके को न जला सके और न॑ उड़ा संके, 
अस्त में हतप्रभ होकर, इन्द्र के पास लौट आये तथा इन्द्र के पूछने पर, यक्ष का 
परिचिय न' बता सके, अस्तु अल्प शक्तिवाले मनुष्यादि की वैयां कथा कही जाय । 
अगर जीव स्वतन्त्र द्रष्टा होता तो असंख्य जन्मान्ध अपनी आखों से दृश्य का 
दर्शन करने लगते । 


सुमुक्षु सुखेत : उपर्युक्त कथन को प्रकारान्तर से सिद्ध करने की कृपा हो 


वेदब्यासजी : उपस्थितेइतस्तदचनात्‌ ॥३१३।४१॥ 


व्याख्या : बृह० उप० (३७२३) में जहां परमात्मा से अतिरिक्त -अन्य 
द्रष्टा-श्रोता आदि का निषेध है,वह कथन परमात्मा के आदरार्थ ही है क्योंकि उस 
बर्णन में बार-बार “अतः” शत्रद का प्रयोग हुआ है, जिससे यही सिद्ध होता है. कि 
परमात्मा ही स्व श्रेष्ठ द्रष्टा है तथा सर्वश्रेष्ट श्रोता है, जैसे यह कहा जाय कि 
रामदत्त के समान कोई विद्वान नहीं है,अस्तु ,इसका अर्थ यही होता है कि रामदत्त 
स्व श्रेष्ठ विद्वान हैं। यह मतलब नहीं होता कि संसार में अन्य विद्वान हैं ही 
नहीं । यहाँ रामदत्त की श्रेष्ठता दर्शाने के लिये आदर सूचक वोक्य है, तदनुसार 
उक्त अर्थ को समझना चाहिये । जीवात्मा को परमात्मा का शरीर और परमात्मा 
को जीवात्मा का अन्तर्यामी वेद में बताया गया है, अतः यदि अन्य द्रष्टा का निषेध 
होता तो दोनों श्रुतियों की संगति कैसे बैठ सकती थी इसलिये “अन्य द्रष्ठा का न 
होना! कहना परमात्मा की सब श्रेष्ठता बतलाने के लिये है । 

सुमुक्षु मुखेन : मुने ! छान्‍्दो ० उप० (८।२॥१ से १० तक) में ब्रह्मविद्या की 
फल श्रृति में यंधाकाम स्वभोगों को भोगने की बात बताई गई है किस्तुं अन्यत्र 
नहीं कही गई, अस्तु, जिज्ञासा यह है कि यह बात सभी ब्रह्मा-प्राप्त ब्रह्मविदों के 


२७२ 


लिये है कि इसमें कोई विकल्प है ? 


वेदव्यासजी : तलब्तिर्धारणानियमस्तद्ह॒ष्टेः पृथर्ध्यप्रतिबन्धः फलम्‌ 
न एशश४२७ 


व्याख्या : ब्रह्मलोक की प्राप्ति करते वाले सभी ब्रह्माविद पुरुषों के लिये यह 
नियम नहीं है कि उत्तको, उस लोक के दिव्य भोगों का उपभोग करना हीं पड़ता 
है क्योंकि श्रुति में जहाँ-जहाँ ब्रह्म लोक की प्राप्ति विषयक वर्णत आता है, वहाँ- 
वहाँ भोगों के उपभोग की बात नहीं आई है, इसके विपरीत जहां बात कही' गई 
है, वहाँ भी 'यदि' शब्द का प्रयोग किया गया है, अर्थात्‌ यदि साधक की इच्छा 
हो, तो उसके विकल्प अथे में इस भोगोपभोग वाली वार्ता का वर्णन समझना 
चाहिये । ब्रह्म विद्या की स्तुति के लिये, यह अनुबाज्िक वर्णन है । ब्रह्म विद्या 
का फल भोगों का उपभोग करना नहीं है। भवबन्धन (प्रकृति सम्बन्ध) से मुक्त 
होकर, परब्रह्म परमात्मा की श्राप्ति करना ही, ब्रह्म विद्या का परम फल है। 
परन्रह्म पुरुषोत्तम भगवान का विकसित मुखारविन्द ब्रह्म प्राप्त जीवों का परम्‌ 
भोग है, अतः साधकों को दिव्य-लोक के भोगों की कामना का सबंथा परित्याग 
किये रहना चाहिये, जैसे बहुत से सिद्ध योगी, सिद्धियों के लोभ में पड़कर, केवली- 
भूत होने के मार्ग पर स्वयं विघ्त उपस्थित कर लेते हैं और बहुत से सिद्ध योगी, 
सिद्धियों की ओर से वितृष्ण होकर, पीठ फेर लेते हैं, उनके प्रलोभन में न पड़कर 
क्ेवलानल्द का अनुभव करते हैं, कोई यह्‌ नियम योगियों के लिये नहीं है कि 
सिद्धियों के भोग को भोगना ही पड़ेग/।। साधक की इच्छानुसार ही सिद्धियों के 
उपभोग की वार्ता, योग विद्या की स्तुति के लिये ही, योग शास्त्र में कही गई है, 
बैसे ही उपर्युक्त शंका की समाधान कर लेना चाहिये । 


मुमुक्ष, सुखेल : यदि परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के साक्षात्कार में विलम्ब 
रूप विध्त उपस्थित करने वाले हैं, तो श्रृति में ऐसे फलों का विधान क्‍यों किया 
गया ? 
वेदव्यासजी : प्रदानवदेव तदुक्तम ॥३३।४२३॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार भगवान या कोई ब्रह्मादि देव प्रसन्‍त होंकर, अपने 
आराधक को उसके इच्छानुसार बरदान देते हैं, उसी प्रकार ब्रह्म लोक में 'सर्बका- 
मान्श्नुते' इत्यादि वाक्‍्यों के द्वारा सकाभी' पुरुषों को भी ब्रह्म-धाम जाने की 


र्‌७डे 


रुचि विवर्ध॑त हेतु श्रुति का तात्पर्य है। सकामी पुरुष स्वर्ग प्राप्ति को ही, बुरु- 
षार्थ समझते हैं, इसलिये ब्रह्म विद्या के वर्णन में, स्वर्ग-सुख की हेयता तथा ब्रह्म- 
लोक के दिव्य भोंगों की श्रेष्ठता बतलांकर मनुष्य को प्रकृति सम्बन्ध छुड़ाने का 
मात्र प्रयोजन है, जैसे ग्राम्य सुख में निमग्न विषयी पुरुषों को, विषय से निवृत्त 
होने के लिये सगुण साकार परब्रह्म परमात्मा के साथ जीव का शान्त, दास्य, 
वात्सल्य, सख्य ओर श्रृंगार रस-सम्बन्ध शास्त्रों में बताकर, त्रज्जनित प्रमानन्द 
की अनुभूति बताई गई है, जिससे कितने नर-नारी, संसारी सम्बन्ध-सुख को छोड़- 
कर, पुरुषोत्तम भगवान से सम्बन्ध स्थापित किये हैं और प्रेम में उत्मत्त होकर, 
इसी देह में प्रभु का दर्शन व तदूनुभूति प्राप्तकर' क्ृतक्ृत्य हों गये हैं। उसी 
प्रकार उक्त वार्ता को समझना चाहिये। 


मुमुक्षु मुखेन : मुने! उक्त सिद्धान्त की पृष्टि के लिये कोई अन्य युक्ति बतायें। 
वेदव्यासजी : लिड्भभूयस्त्वात्तद्धि बलीयस्तदपि ॥३॥३।४४॥॥ 


व्याख्या : औपनिषदीय ब्रह्म-विद्या में जहाँ-तहाँ ब्रह्म्ञात के फल का प्रति- 
पादन किया गया है, वहाँ-वहाँ जन्म-मरण रूप संसार (प्रकृति-सम्बन्ध) से मुक्त 
होकर, परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान को प्राप्त हो जाना रूप परम फल का वर्णन, 
बाहुलय रूपेण किया गया है । इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्मज्ञान का फल, 
ब्रह्म-भ्राप्ति है, इससे श्रेष्ठ कोई फल नहीं है, अतः यदि किसी प्रकरण में 
ब्रह्मलोक के दिव्य कामोपभोग रूप फल कहा गया है, बह परमात्म प्राप्ति रूप 
फ़ल की श्रेष्ठता बताने के लिये है तथा ब्रह्म-प्राप्ति से सब पाया हुआ हो जाता 
है, आदि श्रुति-बाक्यों की सफलता-सिद्धि के विश्वास के लिये है, जैसे बह कहा 
जाय कि किसी को, कि भाई ! यदि तुम राजा को सेवा से प्रसन्‍त कर लोगे तो 
राजा तुम्हें अपने भवन में वास दे देगा, सदा के लिये, अपनी प्राप्ति रूप फल को 
प्रदान कर देगा, साथ ही तुम्हें मत चाही उपभोग सामग्रियों को देकर, सब भावेन 
तृप्त कर देगा । उसी प्रकार उक्त वार्ता को समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, प्रुछेन : सुने | पूर्व पक्षी लोग अर्निहोत्न आदि कर्म को भी, मुक्ति 
का हेतु बतलाते हैं ? 


वेदव्यासजी : पुर्बंबिफल्प: प्रफरणात्स्यात्‌ क्षियामानसबत्‌ ॥३।३१४५॥ 


र्छ४ 


ध्ष्याद्या : लचिकेतोपाख्यान सेः सिद्ध होता है कि जिस प्रकार उपासना 
सम्बन्धी शारीरिक क्रिया, कर्ता को फल देने में समर्थ है; उसी अकार मानसिक 
क्रिया भी, अतः अधिकारी भेद. से, दोनों क्रियाओं के कर्त्ताओं को समान फेल की 
प्राप्ति सर्वथा संभव है, इस लिये अग्निहोत्र कर्म भी,: ब्रह्म विद्या की भाँति; मुक्ति 
का हेतु हो सकता है। नचिकेता ने स्वयं यमराज से कहा है; कि. स्वर्गलोक में. 
किसी प्रकार का भय नहीं है, वहाँ व मृत्यु का भय. है, न बुढ़ापे का और न भूख- 
प्यास का । इनसे पार होकर शोक रहित मनुष्य स्वर्ग में जाकर बहुत सुखी होता 
है, अतः स्वर प्रदायिका अग्निहोत्न विद्या के रहस्य को आप भूली-भ्ाँति जानते 
हैं, वह मुझे बताइये । कठ० उप० (१।१॥१२-१३) तत्पश्चात्‌ -यमदेव ते नचिकेता 
को अग्नि विद्या का रहस्य बताकर कहा है, कि जो इस अग्नि विद्या का तीन बार 
अनुष्ठान करता है, वह जन्म-मरण के बन्धन से मुक्त होकर, -परम शान्ति को 
प्राप्त होता है, इसलिये इस अग्निहोत्न रूप कर्म को, मुक्ति का साधन स्वीकार 
करने में कौन हानि है, जिस प्रकार पीछे कही हुई, ब्रह्म-विद्या मुक्ति का हेतु है, 


उसी प्रकार पूर्व कही हुई, अग्निहोत्न विद्या भी मुक्ति का हेतु हो सकती है, यही 
पूर्व पक्ष वालों का कथन है। 


सुसुक्ष सुखेन : मुने ! पूर्व पक्षी अपनी वार्ता की पुष्टि करने के लिये, क्या 
कुछ और प्रमाण देते हैं ? 


वेदव्यासजी : अतिदेशाच्च ॥३।३।४६॥ 


व्याख्या : पू्र पक्ष का कथन है कि केवल उक्त प्रकरण से ही कम, मुक्ति 
की प्राप्ति में हेतु होना सिद्ध होता है, सो बात नहीं, श्रुति में भी ब्रह्म विद्या के 
समान कर्म को मुक्ति का हेतु बताया हैं, यथा कठ5« उप०(१॥१॥१७) में 'ब्विकमं* 
कृत्तरति जन्म मृत्यु' अर्थात्‌ यज्ञ, दान, और तप रूप तीव कर्मों का अनुष्ठान करने 
वालः मनुष्य, जन्म-मृत्यु से पार हो जाता है, इससे कर्म के द्वारा मुक्ति प्राप्त 
करना सिद्ध होता है । 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! दो सूत्र में कही हुई वार्ता का उत्तर सिद्धान्त पक्ष 
क्री ओर से, क्‍या है ? 


बेदव्यासजी : विद्येव तु निर्धारणात्‌ ॥१३३४७॥ 


/ श्योक्‍्या : श्वेता० उप०(३े।८) की श्रुति उपदेश करती है कि 'तम्ेंव विदि- 
ल्वाति मृत्युमेति नान्‍्य: पत्था विद्यतेई्यनाव ॥' अर्थात्‌ उस परब्रह्म परमात्मा के 
संम्यक्‌-ज्ञान को प्राप्त करके ही; मनुष्य मृत्यु से पार हो सकता हैं (परम पद स्व- 
रूप मोक्ष जप्तं कर सकता है) | इसके अतिरिक्त मोक्ष त्राप्त करने का कोई मार्ग 
नहीं हैं। इससे यह सिद्ध होंता'हैः कि ब्रहां-ज्ञान ही मुक्ति का हेतु हैं:इसलिये ब्रह्म 
विद्या ही, मुक्ति प्राप्त करने का. सिं्धोपाय है, कर्म नहीं । नचिकेतीपाख्यान में 
स्वयं यमराज ते क5० उप० (२२१२) में कहा है कि जो सब प्राणियों का अंन्त- 
रात्मा है, जो एंक अद्वितीय है, जो सबकों अपने वश में' रखने वाला है, जो अपने 
एक ही रूफ को बेहुंत प्रकार से बना लेता है, उस परब्रह्म परमात्मा को जो अपने 
हीं हृदय में स्थित देखते हैं, उन्हीं'ज्ञानी पुरुषों को शाश्वत आनन्द की प्राप्ति 
होतीं है। अत: अग्नि विद्या के प्रकरण में जो जन्म-मरण से छूट कर शान्ति पाने 
की बाते कही गई है, वह स्वर्ग लोक की स्तुर्ति 'करने के लिए गौण रूप से है। 
सकामी पुरुषों को स्वर्ग स्तुति सुना कर यज्ञ, दात, तव आदि कम में लगाने के 
लियें हैं पंश्चोत्‌ पुण्य प्रंभाव से, मन जब॑ पवित्न हों जायगा, तब मुमुक्षुओं को ब्ंहा- 
विद्या से ही मुक्ति प्राप्त होती है, सहज ही समझ में आं जायगा, अस्तु, यह कथन 
वैसे ही है, जैसे लोक में बच्चों को लड्डू का लोभ देकर, उसका मुण्डन करवाना 
हीं मुख्य प्रयोजन होता है । 


मुमुक्ष, मुखेन ; मुने ! किसी प्रमाण से उक्त वार्ता को सिद्ध करने की 
कृपा हो। 


बेंदव्यासजी 5 दर्शनाच्च ॥३।३।४८॥ 


व्याख्या : मुण्डक उप० (१२६, १०) की श्रुति में बताया गया है क्रि 
यज्ञादि कर्मों का कले स्वर्ग में जाकर, स्वर-सुख भोगता है किन्तु. पुण्य क्षीण होने 
पर पुनः मृंत्यु लोक लौठना पड़ता है और मुण्ड० उप० (३२३, ६) में ब्रह्मज्ञान 
का फल, जन्म-मरण के बच्चन से मुक्त होकर, परबह्मा परमात्मा को प्राप्त हो 
जाना बताया गया है, इससे भी यही सिद्धाव्त निकलता है कि एक मात्र ब्रह्म 
विद्या ही मुंक्ति का हेतु हैं, कर्म नहीं । 


मुमुक्ष, सुखेन : प्रभो ! प्रकारान्तर से उक्त वार्ता की पुष्टि करते की कृपा 
ही । 


२७६ 


बेदव्यासजी : श्रुत्यादिबलीयस्त्वाच्च नं बाधः ॥३॥३।४ड॥ 


व्याख्या : वेद को रहस्याथं का निर्णय करने में, प्रकरण की अपेक्षां श्रृति 
बचन और लक्षण आदि अधिक बलवान होते हैं, इसलियें प्रकरण-सिद्ध वार्ता का 
निराकरण करने के लिये बहुत से श्रृंति प्रमाण हों तेंथा प्रकरण के विरुद्ध लक्षण 
भी पाये जाते हों, तो सिद्धान्त में बाधा उत्पन्न करने में, प्रकरण समर्थ नहीं हो 
सकता, इसलिये यही सिद्ध होता है कि परब्रह्म परमात्मा की सांक्षात्‌ आप्ति के 
लिये तथा प्रकृति-विनिर्मुक्त करवे के लिये एक मात्र ब्रह्म विद्या ही परमोपाय है, 
कम मात्र नहीं। जैसे सुवर्श की प्राप्ति के लिये, स्वर्ण का ज्ञान होना अति 
आवेश्यक है अन्यथा तपस्थादि साधन से स्वर्ण कहीं आते-जाते रास्ते में मिल भी 
गया तो स्वर्ण का ज्ञान न होने के कोरण, वंह हाथ में न आकर, अग्राष्ति का ही 
चिन्तन करायेगा। 

सुमुक्ष सुखेन : मुने ! सभी ब्रह्मा विद्याओं का फल प्रकृति एवं प्रकृति जन्य 
सभी दुखों से मुक्त होकर, परज्रह्म परमात्मा को प्राप्त हो जाना है किन्‍्तु किसी 
विद्या का फल, ब्रह्म लोक की प्राप्ति और किसी का फल देह-अक्षत ब्रह्म की 
प्राप्ति, इत्यादि बताकार फल में भेद क्यों कहा गया है ? 


वेदव्यासजी : अनुबन्धादिश्य: प्रज्ञान्तरपृथक्वबद्‌ दृष्टश्च 
तवुक्तम्‌ ॥३।३।४०॥॥ 


व्याख्या : जैसे उद्देश्य भेद से भिन्न-भिन्न देवताओं के प्रति की हुई, उपा- 
सना की भिन्नता तथा उनका फल-भेद होता है, उसी प्रकार इस एक उद्देश्य से 
की जाने वाली, ब्रह्म-विद्या में भी ब्रह्म प्राप्ति के इच्छुक मुमुक्षुओं की भिन्न-भिन्न 
भावना के कारण साधना (उपासना) के प्रकार में और उसके फल में आंशिक भेद 
होना स्वाभाविक है। सब साधक एक मति व एक रुचि के नहीं होते । स्वभाव- 
जन्य भिन्नता उनमें स्वाभाविक होती है, जैसे एक"ब्रह्मोपासक “आतें' है अर्थात्‌ 
ब्रह्म प्राप्ति के अभाव का कारण, अपने देह में स्वयं की स्थिति को समझता है 
इसलिये वह अपने देह को तहीं सहता, शीघ्र देह छूट जाने की प्रार्थना, परमेश्वर 
से करता हुआ, तीज्र संवेग से साधना में निमग्म रहता है। दूसरा ब्रह्मोपासक 
'दृष्त' है अर्थात्‌ ब्रह्म प्राप्ति की इच्छा तो प्रबल है, पर बह संस्कारानुसार व्यवहार 


३७७ 


करता हुआ असेल्नत्ता-पूवंक साधना में रत-रहता हैं, अति आतुरता उसे -बरणः नहीं 
किये रहती । एक बरह्मोपासक लिग्रुणात्मिक सभी प्राणी पदार्थों व भोगों से वितृष्णा 
होकर, सभी सिंद्धियों व सभी सुख-साधेनों से पीठ फेर लेता है। एक:संस्क्रार वश 
बिना आसक्ति के-भोगों काःउपभोग करता है; इत्यादि भेद साधकों में स्वाभाविक 
होने से, उत्तके भावानुबन्धानुसार फल में भेद होने की बात, उन-उन प्रकरणों में 
स्पष्ट रूप-से पाई जाती है। :जहाँ-जहाँ भिन्न-भिन्न रुचि वाले, ब्रह्म ज्ञातियों की 
चर्चा की गई है; जैसे छान्दो० उप० (८५।७३) में बताया गया है कि इन्द्र व 
विरोचन, ब्रह्माजी के पास, ब्रह्म-विद्या सीखने के लिये गये । ब्रह्मा ने ब्रह्म विद्या 
की फल श्रृति में कहा कि जो ब्रह्म-विद्या से, परब्रह्म परमात्मा को जान ज़ाता है, 
वह समस्त लोकों व भोगों को प्राप्त कर लेता है। इस अपनी अभीष्ट फल श्रुति 
को सुनकर, दोनों बड़े प्रसन्न हुये क्योंकि यही उन दोनों का लक्ष्य था. किन्तु विरो- 
चन उस विद्या का अधिकारी न होने के कारण स्वयं उसमें टिक न सका और इन्द्र 
ने उस विद्या को ग्रहण तो किया, पर उसके मन में समस्त लोकों के तथा भोगों के 
प्राप्ति की ही प्रधातता घी, यह वहाँ के प्रकरण में स्पष्ट है, अस्तु, जिनके भन में 
ब्रह्म॑-लोक के सुख भोंगने की कामना है, उन्हें तत्काल ब्रह्म की प्राप्ति कैसे संभव 
है और जिन्हें ब्रह्म-आाप्ति के अतिरिक्त कुछ न चाहिये, सबसे वितृष्ण हो चुके हैं, 
उन्हें ब्रह्म-साक्षात्कार में विलम्ब नहीं होता । आर्ताधिकारी को तो शरीर रहते 
ही, ब्रह्म दर्शन सुलभ हो जाता है, इसलिये भावना के भेद से, भिन्न-भिन्न अधि- 
कारियों के फल में भी भेद होना स्वाभाविक है, जैसे शिल्प कला के विद्वानों की 
कला एक होते हुये भी, परस्पर भिन्नता लिये रहती है तथा उनके कला की फल: 
श्रुति में धत की आ्राप्ति तथा धत कमाने का उद्देश्य भी भिन्न होता है, वैसे ही 
ब्रह्म ज्ञान विषयक वार्ता को समझें, इस विषय को पूव॑ में कहा जा चुका है । 


सुमुक्ष, मुखेन : मुने ! प्रकारान्तर से उक्त वार्ता को दृढ़ करने की कृपा की 
जाय । 


वेदब्यासजी : ._ न सामान्यादप्युपलब्धेन्नू त्युवन्न हि लोकापत्ति : 
३।३१५१॥ 


व्याख्या : यद्यपि सभी ब्रह्म विद्यायें समान भाव से, मोक्ष-प्राप्ति की हेतु 
भूता हैं तथापि ब्म प्राप्ति के प्रथम, बीच में जो उत्तमें परस्पर फल-म्ेद प्रतीत 


श्छ्द 


होता है, उसका निषेध नहीं है, क्योंकि वह भ्रेद ब्रह्मोपासकों की भावना के भेद सेः 
है; जैसा कि उपर्युक्त पूर्व मूत्र में बताया-जा चुका है। जो आप्तकाम हो चुका हैं, 
अलन्‍्य अयोजनत्व भाज में स्थित है, जिसका भंव-बीज, मृत्यु के पहले ही विनष्ट 
हो गया है जो परमात्मा का साक्षात्कार कर चुका है, जो सब प्रकार से लोक-पर 
लोक के सुथ्थों से वितृष्ण हो गया है, वह बंह्म-दशेनाधिताबी शरीर शान्ते होने के 
पश्चात्‌ तत्काल ब्रह्म लोक की प्राप्ति कर लेता है। बृह० उप० (४४६) तथा 
कठ० उप० (२३१४) में उक्त प्रमाण देखा जा सकता है । ब्रह्मोपलब्धि काल में 
ब्रह्म ज्ञानी का सम्बन्ध स्थूल, सूक्ष्, और कारण शरीर से, उसी प्रकार से विच्छेद 
हो जाता है जैसे मरने के पश्चात्‌, भनुष्य का सम्बन्ध, यंचतत्वात्मक स्थूल शरीर 
से दूट जाता है। सुण्डन उप० (३२७) में श्रुति वचन एवं अनुभव का यही 
सत्य है, जैसे बद्ीतारायण के यात्तियों में जिन्हें बीच बीच के नगरों, वनों, पर्वंतों, 
सर-सरिताओं की प्रकृति प्रभा का दर्शन करते हुये, बद्रीतारायण पहुँचने की इच्छा 
है, वे क्रमशः सब को देखते हुये विलम्ब से, बंदरीवन पहुँच पाते हैं और जो इच्छा 
शुत्य केवल नारायण चित्त वाले हैं, वे कहीं न रुककर शीक्र बद्रिकाश्नम पहुँच 
जाते हैं, तदनुसार उक्त वार्ता को समझता चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! उक्त वार्ता को और संप्रमाण स्पष्ट करने की कृपा 
करें । 


वेदव्यासजी : परेण च शब्दस्थ ताद्विध्य भूयस्त्वात्वनुबन्ध: । 
७३३४५ शा 


व्याद्या : वेदान्त विज्ञान के द्वारा जिन ब्रह्मविदों नें वेदान्त प्रतिपाद् अर्थात्‌ 
वेदान्त के अर्थ स्वरूप, परब्रह्म परमात्मा के ज्ञान का साक्षात्कार कर लिया है 
और कम फल स्वरूप समस्त लौकिक-पारलौकिक भोगों के त्याग रूप योग से, 
जिनका जन्‍्त:करण सवंधा विशु: द्ध हो गया; है, बे: मुमुक्षुगण मुंत्यु के पश्चात्‌, ब्रह्म- 
लोक में जाकर, परम अमृत स्वरूप मुक्त भाव को श्राप्त हो जाते हैं। मुण्डक ० 
(३॥२१६) में यह कहा गया है | इसके बाद जिभको मृत्यु के पहले ब्रह्म की प्राप्ति 
हो जाती है, उसके विषय में:अगले अन्तर में कहा गया है कि उन ब्रह्माज्ञानियों की 
पन्द्रह कलायें अर्थात्‌ प्राणों के सहित सर्वेच्द्रियाँ, अपने-अपने देवताओं में विलीन 
हो जाती हैं और जीवात्मा तथा उसके:कर्म संस्कार, संबके सब परम अविनाशी 
परबह्य परमात्मा में एक हो जाते हैं, इसके पश्चात्‌ नदी-समुद्र के दृष्ठान्त द्वारा 


र्छदे 


बताया -बयाः हैःकि वह -बहावेत्ता विद्वान; चाम-रूप को: यहीं त्यागकर; परात्परः 

> प्रब्रह्म-:में: विज्ीन--हो. जाता: है /मुण्डण उप० (३।२८) ४इस-प्रकार 'विशुद्ध 
झन्तः:करण ज़ले ब्रह्म-जिज्ञासुओं की ब्रह्मलोंक प्राप्ति का कथन करके, साक्षात्त्‌ 
ब्रह्मानुभवी विद्वान “का लाम-रूप को त्यागकर,यहीं परब्रह्म में विलीन हो जाना 
सूचित करने वाले शब्द समुदाय, पूर्व कही हुई वार्ता को. स्पष्ट: करते हैं । इससे 
यह:सिद्धास्त; “निकलता है कि जिनके हृदय में-ब्रह्मलोक: की प्रतिष्ठा है-और वहाँ 
जाने का संकल्प, जिनका अनन्‍्यता लिये हुये हैं, सगुण-साकार बहा के दिव्य दर्शन; 
प्रेमोलाप व सेवा-सस्प्रयोग की इच्छा प्रबल है, अस्तु, इस अनुवन्ध से उनका ब्रह्म- 
लोक में जाना होता है और जिनको यहाँ-वहाँ से कोई प्रयोजन नहीं है, निविशेष 
ब्रह्म-साक्षात्कार हो चुका हैं; वे यहीं ब्रह्म को प्राप्त हो जाते हैं, यह अवान्तर फल- 
भेद होना उचित है । 


मुमुक्ष, मुखेन : नास्तिक लोग, परलोक जाना नहीं मानते हैं क्या, प्रभो ? 


वेदव्यासजी : एक आत्सनः शरीरे भावात्‌ ३।३॥५३॥ 


व्याख्या : कई एक नॉस्तिक लोग कहा करते हैं कि जब तक शरीर है, तभी 
तक आत्मा के चेतनत्ब की प्रतीति होती है । शरीर की अभाव दशा में आत्मा की 
प्रतीति के कोई लक्षण प्रयत्क्ष नहीं पाये जाते; इससे यही सिद्ध होता है कि शरीर 
से भिन्न, आत्मा का कोई अस्तित्व नहीं है, इसलिये मृत्यु के पश्चात्‌ जांत्मा, पर- 
लोक में जाकर कर्म-फल भोंगता है या ब्रह्मलोक में जाकर मुक्त हो जाता है, यह्‌ 
मान्यता सर्वथा असंगत है । 


मुमुक्षु मुंखेन : प्रभों ! सिद्धान्त पक्ष की ओर से, इसका क्या उत्तर है ? 
वेदव्यासजी : व्यतिरेकस्तद्भावाभावित्वान्त तूपलब्धिवत्‌ ॥३॥३४४॥ 


व्याष्या : अहो ! नास्तिकों कीं यह मान्येता कि 'शरीर ही आत्मा है 
संवंधा असत्य व अनुचित है । आत्मा शरीर से' भिन्न और पंचंभुतों तथा उसके 
कार्यों को जानने वाला है अतः वह अवश्य है, मरंगोपरान्त पड़े हुये शरीर में सभी 
प्राकृत पदार्थों को जानने वाला चेतन आत्मा नहीं रहता, अतः यह सिद्ध है कि 
यह जीवात्मा, शरीर रहते हुयें भी उसमें नहीं रहता, इसलिये वह शरीर से भिन्न 


र्‌८० 


है और शरीर के न रहने पर भी, आत्मा का अस्तित्व बना रहता है क्योंकि वह 
अविवाशी, असल और नित्य है, यदि नास्तिकों के कथनातुसार चेतन आत्मा, 
शरीर से भिन्न न॑ होता तो वह अपने और दूसरे का ज्ञान कदापि तन रख सकता 
क्योंकि जानने की शक्ति, जड़-पदाथों में नहीं है, जेसे घटादि जड़ पदाथे अपने 
आपको या परस्पर एक दूसरे को जानने की शक्ति नहीं रखते । जिस प्रकार सभी 
जड़ वर्गों का ज्ञाता होने से, ज्ञाता रूप में हात्मा की उपलब्धि प्रत्यक्ष है, उसी 
प्रकार शरीर का ज्ञाता होने से, आत्मा अपने ज्ञेय रूप शरीर से सित्न पत्यक्ष 
प्रतीति का विषय है, जैसे लोक में कहा करते हैं कि हमारा अंग पीड़ित है, हमारा 
शरीर दुर्बल है, हम औषधि सेवन करते हैं, जिससे हमारा शरीर स्वस्थ्य रहे । 
पहले हमारा शरीर मजबूत था इत्यादि । इससे स्पष्ठ है कि हम शरीर नहीं. हैं 
अपितु झरीर से भिन्त हैं क्योंकि हूप और हमारा एक नहीं हैं। 'हम' का प्रयोग 
चेतत के लिये और 'हमारे' का प्रयोग जड़ के लिये किया गया है यहाँ, अतः 
आत्मा शरीर से सर्वधा भिन्‍त है तथा शरीर के न रहने पर भी, वह रहता है । 


सुसुक्ष, सुखेन : सुने ! भिन्‍्त-भिन्‍त शाखाओं में यज्ञों के उद्गीथ आदि अज्ञों 
में भेद है, अतः एक शाखा में वर्णित यज्ञादि-समन्धित उपाप्तनना के प्रकार को 
दूसरी शालावालों के लिये प्रहण करना उचित हैं या नहीं ? 


वेदव्यासजी : अज्भावबद्धास्तु न शाखासु हि प्रशिवेदम्‌ ३३५५ 


व्याख्या : यज्ञाज़भूता उद्गीथ आदि से सम्बन्धित जो प्रतीकोपासना वेद 
वर्णित हैं, उनका अनुष्ठान केवल उस शाखा के लिये तहीं है कि जिस शाखा में 
वहू बताई गई है; अपितु प्रत्येक बेर शाखा वाले, उसका अनुष्ठान कर सकते हैं, 
जैसे छासदों० उप० (१॥१॥१) में “भोमित्येतदक्षरमुद्गीयमुयास्तीत' $# एक अक्षर 
की उदगीध के रूप में उपासना करनी चाहिये | इसी प्रकार छा० उप० (३॥२॥१) 
में लोकेषु पच्च विधं सामोपासीत' पांच प्रकार के साम' की. उपासना लोक के साथ 
सम्बन्ध जोइकर करनी चाहिये, इत्यावि प्रकार ते प्रतीकोषासना कही गई हैं । 
इनका ग्रहण प्रत्येक वेद शाखावाजों को ग्रहण करके, अनुष्ठात करने में कोई 
विरोध नहीं है, जैसे ३४ अक्षर को किसी देवता के उपासक ह्विज लोग किसी भी 
मन्त्र में जोड़ कर, उत्का उच्चारण ब अनुष्ठान कर सकते हैं, उसी प्रकार उक्त 
विषय को जानना चाहिये । 


मुमुक्ष मुखेन ; मुने ! उक्त वार्ता को किसी अन्य दृष्ठान्त से पुष्ट करने 


रघ१ 


की कृपा करें। 
बेदव्यासजी : मन्‍्त्रादिवद्वाविरोध: ॥३।३। भ्द्षा 


व्याख्या : जिस प्रकार एक शाखा में पठित मन्त्र और यज्ञ के काम में 
आने वाली सामग्रियाँ, दूसरी शाखा के अनुयायी, अपनी आवश्यकतानुप्तार अपने 
यज्ञ सम्बन्धी व्यवहार में लाते हैं; उस्ती प्रकार पूर्व कही हुई, यज्ञ की अज्भूभूता 
उपासनाओं के अनुष्ठान में कोई आपत्ति नहीं है। सरलता से समझने के लिये 
इसट़रा दृष्दान्त यह है कि, जैसे एक वैद्यक ग्रत्थ के अनुसार, औषधि निर्माण कोई 
सतवैद्य करता है किन्तु आवश्यकतानुसार रोगी को स्वास्थ्य लाभ कराने के लिये 
दुसरे ग्रन्थों में कहे हुये पाठ, विधि, अनुपात और भौषधि-सेवन प्रकार को ग्रहण 
कर लेता है, वैसे ही उक्त वार्ता को समझना चाहिये । 


मुमुक्षु मुखेन : वेश्वानर विद्या की भाँति अन्य स्थलों में बताई हुई, एक- 
एक अद्भ की उपासना करनी चाहिये या अज्भ समुच्चय करके एक साथ की जा 
सकती है ? 


वेदव्यासजी ; भुस्त: क़तुवज्ज्यायस्त्वं त्तया हि दर्शयति ॥३॥३।५७॥॥ 


व्याख्या : जैसे किसी यज्ञ के किसी अंश का अनुष्ठात करना और किसी 
अंश का न करना, श्रेष्ठ नहीं माना गया है; अपितु यज्ञ की पूर्णता में विष्तकर है, 
सर्वाज्लीण अनुष्ठान ही श्रेष्ठ है, उसी प्रकार वैश्वानर विद्या आदि में वरणित 
उपासना का अनुष्ठान भी सर्वाज्ध रूप से करता ही श्रेष्ठ है । उसके एक अज्भ का 
अनुष्ठान पूर्ण फलप्रद नहीं है। वैश्वांनर विद्या की भाँति सभी स्थानों में उक्त 
सिद्धान्त ग्रहणीय' है क्योंकि श्रुति में ऐसा ही भाव, वैश्वानर विद्या के वर्णन में 
दिखाया हैं। राजा अश्वप्रति के पूछते पर, प्रचीव शाल आदि ऋषियों ते वैश्वानर 
विद्यो के एक-एक अंग की उपासना करने की बात कही है तब राजा ने एक-एक 
करके, ऋषियों को बताया कि तुम अमुक अज्जू की उपासना करते हो, तुम अमुंक 
अज्ञ की और यह'भी कहा कि एक अज्जू की उपासना का सांधारण फल है, पूर्णता 
को प्रदान करने वाला नहीं है, साथ ही सबको भयभीत करते हुये कहा कि यदि 
तुम मेरे पास त आते, तो तुम्हारा सिर गिर जाता, तुम अच्धे हो जाते इत्यादि 
(छात्दों० उप० (५॥१९ से १७ तक) पुनः छान्‍्दो० उप० (५।१८।१) में बताया 


श्षर 


है कि तुम लोग वैश्वानर परमात्मा के एक-एक अंग के उपासक हो, जो इस तथ्य 
को समझकर सर्वाज्ीण परमात्म रूप से, इस वैश्वानर॑ विद्या की उपासनां करता 
है, बह समस्त लोकों, समस्त प्राणियों और समस्त आत्माओं में अन्न भक्षण करने 
वाला हो जाता है अर्थात्‌ समस्त प्राणी-पदार्थ, परिस्थिति, लोक-परलोक उसको 
सुख प्रदाता बन जाते हैं, इससे यही सिद्ध होता है कि विद्या के एक-एक अज्ज की 
उपासना से सर्वाज्ीण उपासना श्रेष्ठ है अतः पूर्णाज्ज| उपासना ही करना अति 
उत्तम है। श 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! नाना प्रकार से प्रतिपादित ब्रह्म-विद्या भिन्न-भिन्न 
हैं कि एक ही है ? 


वेदव्यासजी : नाना शब्दादिभेदात्‌ ॥३।३।५८॥ 


व्याख्या : सद्‌-विद्या, भूमविद्या, दहरविद्या, उपकोसलविद्या, शाण्डिल्य विद्या, 
वैश्वानर विद्या, आनन्दमय विद्या, अक्षर विद्या, इत्यादि पृथक-पृथक नाम व 
विधि-विधान की पृथकता से संयुक्त है, किसी मुमुुक्ु अधिकारी के मनोनुकूल कोई 
विद्या है, किसी के कोई अर्थात्‌ अधिकारी-रुचि भेद से, इन विद्याओं का ग्रहण 
होता है, इसलिये सब विद्याओं का फल, एक ब्रह्म की प्राप्ति होते हुये भी, सब 
विद्यायें परस्पर भिन्न-भिन्न हैं, जैसे एक महानगर में पहुँचने के लिये सब ओर से 
बहुत मार्ग हैं, उन मार्गों के नाम पृथक-पृथक हैं तथा भिन्न-भिन्न दृश्य, उत मार्गों 
भें आने-बाले लोगों को आकथित करते हैं तथा भिन्न-भिन्न दिशाओं से तगर में 
पहुँचते हैं, अस्तु, सभी मार्ग, महातगर में पहुँचाने वाले होने पर भी, नाम, दिशा 
और दृश्य की भिन्नता से सभी भिन्न-भिन्न हैं, बसे हो उक्त विद्याओं की भिन्नता 
समझनी चाहिये । 


मुमुक्ष्‌ मुखेन : ब्रह्मथें ! इत सब विद्याओं को मिलाकर, अनुष्ठान करने 
की विधि है या प्रत्येक की पृथक-पृथक है ? 


बेदव्यासजी : बिकल्पो5विशिष्टफलत्बात्‌ ॥३१३१४ दे 


व्याख्या : जैसे स्वर्ग प्राप्ति के साधन भूत अनेक यश्ञ-याग शास्त्र में बताये 
में बताये गये हैं, उनमें जिन-जिनकी फल श्रुति एक है, उत्त सबका समुज्चय नहीं 


रषरे 


किया जाता-। यज़मान स्वर्ग-कामना से मुक्त, स्वेल्छा: पूर्वक, किसी भी एक यज्ञ 
का-अनुएठात्‌-कर सकता; है, उसी प्रकार उपर्युक्त संभी विद्याओं का फल, एक 
बरह्मु-प्राप्ति होने के कारण, उनका संमुच्चम़ करते की आवश्यकता <मुमुक्षु को नहीं 
हैं। किसी-भी एक विद्या का अनुष्ठान अपनी सुख-सुविध्ा के अनुसार, साधक 
कर सकता है। उदर-पूति की आवश्यकता वाले कई भूखे ज्ञोग, विविध प्रकार के बते 
हुये:अन्नों में इच्छानुसार किसी व्यञ्जन के द्वारा, अपना; उद्देश्य पूरा कर सकते हैं, 
बैसे ही उपर्युक्त वार्ता को समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! अलग-अलग फल बताने वाली, सकाम उपासताजओं 
के अनुष्ठान के विधि, प्रकार को समझाते की क्ृपी हो । 


वेदव्यासजी : कास्यास्तु यथाकाम समुच्चोयेरज्न वा पूर्वहेत्वभावात्‌ 
॥३॥३॥६०॥॥ 
व्याख्या : सकाम उपासनाओं का फल एक नहीं बताया गया है ।  बित्न- 
भिन्‍न उपासनाओं का फल भी भेन्‍न उसी प्रकार होता है, जैसे भिन्न-भिन्न 
जाति के वृक्षों के फल भी भिन्‍न-भिनन्‍्नें ही होते हैं इसलिये ब्रह्मविद्याओं के समान, 
सबका फल एक न होने से,सकाम उपासक अपनी कामना के अनुसार,किसी भी उपास- 
ना को अतुष्ठेय बना सकता है ! जिन-जिन मनोरथों की सिद्धि के लिये, जिन जिन 
उपासनाओं का अनुष्ठान बतायां गो है, उनःउनके लिये कही हुईं, उपासनाओं 
का समुच्चय और पृथक-पृथक करनां, साधक अंपती रुचि के अनुसार कर सकता 
है, इसमें कोई आपत्ति नहीं है, जैसे कृषक अपने एक खेत में चाहे तो कई प्रकार 
के अन्न का वपन कर के कृंवि-लाभ प्राप्त करे या चाहे तो एक ही प्रकार का 
अन्न पूरे खेत में बोंकर फसल प्राप्त करे, अपनी इच्छा पर निर्भर है, बैसे ही उक्त 
वार्ता को समझना चाहिये । 


झ्जो 


भुमुक्ष, झुखेन : मुने ! यज्ञ के उद्गीथ आदि अंगों में, की जाने वाली उपासना 
के विषय में पूर्व पक्षी का क्‍या कथन है ? 


वेदव्यासजी : अड्भेषु यथाश्रयभावः ॥३।३६१॥ 

व्याख्या : यज्ञ कर्म के अज्भभूत उद्गीय आदि. में क्री जाने वाली, जिन 
उपासनाओं का विधान है, उनमें जो उपासना, जिस अज्ज् का आश्रयण ग्रहण किये 
हुये हैं, उस आश्रय के अनुसार उसकी व्यवस्था होनी चाहिये । इससे यह सिद्ध 
होता है, कि जिल-जिन यज्ञ कर्मों के अज्जों का समुच्चय हो सकता हैं, उन उन 


रप४ं. 


अज्जों में की जाने वाली, उपॉप्तताओं का भी, उन कर्मों के साथ समुच्चय होना 
कोई अनुचित नहीं है, यह पूर्व पक्षी का कथन है । 


मुपुक्ष्‌ सुखेन : मुने ! पुनः उनका कोई तर्क है क्या ? 
वेदव्यासजी : . शिष्टेश्च ॥३३।६२॥ 


व्याख्या : उद्‌्गीघ आदि स्वोज्नों के समुच्चय की विधि, जिस प्रकार श्रुति 
में पाई जाती है, उसी प्रकार उनके आश्रित उपासनाओं के एकव्वीकरण का विधान 
भी उनके साथ ही सिद्ध हो जाता है, इसलिये यही निष्कर्ष निकलता है कि कर्मों 
के अज्ों के अनुसार, उनकी आश्रयभूता उपासनाजों के समुच्चय में कोई विरोश्र 
नहीं है, जैसे किसी राजा का आमस्त्रण किग्रा गया, राजा के आश्रय में रहने वाले 
कई राज-सेवक भी आये, अस्तु, राजा के भोजन काल में, राजा के जज्जञ रक्षकों 
को भी राजा के साथ पंगत में बैठाकर, भोजन पाने में कोई आपत्ति नहीं है, 
बसे ही उक्त वार्ता जानती चाहिये । 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! पूर्व पक्षी प्रकारान्तर से और कुछ कहते हैं क्या ? 
बेदव्यासजी : समाहारात्‌ ॥३।३४६३४ 


व्याख्या : उद्गीय उपासना में चिर्देश मिलता है कि होता के कर्म में जो 
स्तोव्न-सम्बन्धी त्रुटियाँ हो जाती हैं, उसका संशोधन स्तोन्न गान करने वाला पुरुष 
कर लेता है (छान्‍्दो० उप० १५५) । इस प्रकार प्रणव और उद्गीध की एकता 
जातकर, उद्गान करने की महिमा बताई है, अस्तु, इस समाहार से भी कर्म-अज् 
की आश्रयभूता उपासना के समुज्चय का संकेत मिलता है । 


मुसुक्ष सुखेन : मुने ! पूर्व पक्षी पुनः कुछ कहते हैं क्या ? 


बेदव्यासजी : गुणसाधारण्यश्रुतेश्च ॥२३।६४॥॥ 


च्याब्या : “कार' उपासना का सारभूत गुण है, उसका प्रयोग श्रुति में 
प्रत्येक कर्मो में, समान भाव से दृष्टिगोचर होता है। जोम अक्षर से ही त्रयी 
विद्या की प्रवृत्ति होती है यथा # ऐसा कहकर ही आश्रावण कर्म करता-है, ओम 


र्द३ 


ऐसा कहकर ही होता कथन करता है, ओम ऐसा कहंकर ही उद्गाता स्तोतगान 

करता है। छा० उप० (११६) | इसी प्रकार कर्माज़ से सम्बन्ध रखने वाले 
उद्‌गीथ आदि गुण हैं । उनका भी प्रयोग समान भाव से श्रुति में बताया गया है, 
इसलिये भी उपासनाओं का, उनके आश्रयभूत कर्माज्ों के संग, समुच्चथ होता 
पाया जाता है । 


मुमुक्ष, सुस्धेन : मुने ! चार सूत्रों में कहे हुये, पूर्व पक्षी के कथन का उत्तर 
क्‍या है? 


वेदव्यासजी : न वा तत्सहभावाश्रुतेः ॥३।३।६५॥ 


व्याख्या : उपासनाओं के आश्रयभूत जो उद्‌गीथ आदि अज्भ हैं, उन अज्जों 
के समाहार के समान, उनके साथ उपासनाओं का समाहार का प्रतिपादन करने 
वाली कोई श्रुति नहीं है, इसलिये यह सिद्ध नहीं हो सकता कि उन्-उन आश्रय 
भूत अज्ञों के समुच्चय की भाँति, उनकी आश्रयभूता उपासनाओं का भी समुच्चय 
होता चाहिये क्योंकि उपासनाओं का उद्देश्य अलग है, जिस उद्देश्य व जिस फल 
के लिये, यज्ञादि कर्मों का अनुष्ठान किया जाता है, उनके अज्ों में की जाते 
वाली उपासना, उनसे भिन्न उद्देश्य को लेकर की जाती है, इसलिये कर्माज्ों के 
साथ, उपासना के समुच्चय का सम्बन्ध नहीं है, अतः उतका अनुष्ठान, अलग- 
अलग करता ही श्रेयस्कर है, जैसे पुत्रेष्टि यज्ञ का अनुष्ठान किया गया, उसमें 
यावत यज्ञाज़ु है, उनका समुच्चय होने से ही, यज्ञ-पूति ऐवं फल की प्राप्ति होना 
संभव है, किन्तु किसी अज्भ के आश्रयभूत रहने वाली, उपासना का फल शत्रु नाश 
है, किसी का कौति-लाभ है, किसी का धन-लाभ है इत्यादि । अस्तु, इन उपास- 
नाओं का समुच्चय नहीं हो सकता क्‍योंकि एकत्र करने से, किसी भी फल की 
प्राप्ति संभव नहीं है, उपासना के समिश्रण से । अत: फल कामना के अनुसार, 
उनका प्रयोग अलग-अलग ही करना चाहिये । 


मुसुक्ष, मुखेन : मुने ! प्रकारान्तर से उक्त सिद्धान्त को दृढ़ करने की 
कृपा हो । 


वेदव्यासजी : दर्शनाच्च ॥३३३६६॥ 
व्याख्या : छान्दोग्योपनिषद (४।१७।१०) की श्रुति में बताया गया है कि 


र्०६ 


पूर्बोक्त ० से यज्ञ-रहस्य-वैत्ता ब्रह्मा अवश्यमैव यज्ञ कौ, यजमान की और अन्य 
ऋत्विजों की रक्षा करता है, इस प्रकार वेद में विद्या के महत्व-वर्णन के साथ- 
साथ यह्‌ बताया गया है कि इन उपासनाओं का कर्माज्ों के साथ समुच्चय' नहीं 
हो सकता है यदि उपासनाओं के सवंत्त समाहार का नियम होता तो दूसरे 
ऋत्विक भी उस तत्व के ज्ञाता होते और अपनी रक्षा स्वयं कर लेते | ब्रह्मा को 
उनका रक्षक न बतना पड़ता | इससे यह सिद्ध होता है कि उपांसनाओं का समा- 
हार कर्माज्ञों के साथ नहीं करना चाहिये क्‍योंकि श्रुति का निर्देश ऐसा ही है 
अतएवं उनका अनुष्ठान अलग-अलग ही करना कल्याण ग्रद है । श्रुति अभिप्राय 
को न जानकर, किये जाने वाले कर्म, कर्त्ता को हानिश्रद ही सिद्ध होते हैं । 


तांत्पर्यार्थ : वेदान्त वाक्‍्यों में एक ही आत्म विद्या का वर्णन जो अनेक 
प्रकार से किया गया है, उत सबमें एकता है क्योंकि सबका फल ब्रह्म प्राप्ति हैँ 
तथा अनेक स्थलों में कहे हुये, भगवत्‌ प्राप्ति विषयक भिन्न-भिन्न वाक्य हैं । उनके 
विरोध को हटाकर, उनमें एकता का दर्शन करना, बह्म-वेत्ता ब्रह्मोपापकों का ब्रह्म 
ज्ञान है। जहाँ ब्रह्म विद्या के नाम व विधि में भेद है, वह अधिकारी भेद से' है 
क्योंकि सब अधिकारी एक रुचि के नहीं होते, अतः किसी रुचिपरक रीति से ब्रह्म- 
साक्षात्कार करता, साधक का परम प्रयोजन होता चाहिये । अन्वरत अभ्यास से 
साधक को, सिद्धि अवश्य प्राप्त होती है। इस सिद्धान्त पर प्रतीति करके, सादर 
निरन्तर दीघैकाल के किये हुये, तीत्र संवेग अभ्यास के हारा इसी देह में ब्रह्म का 
साक्षात्‌ सुलभ हो जाता है। बेदान्त दर्शन (ब्रह्मसूत् ) के तीसरे अध्याय, के तीसरे 
पाद का यही सारतम संदेश है'। 


।श्री वेदव्यासकृत बह्मसूत्रान्तगगंत तृतीय अध्याय 
का तृतीय पाद समाप्त | 


श्ष७ 


_+ श्री बेदव्यासकृत वेदास्त दर्शन (ब्रह्मसूत्र) के 
तृतीय अध्याय का चतुर्थ पाद 


, मुसुक्ष, सुखेन : मुनें ! परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की प्राप्ति रूप पुरुषाय॑ 
कौ सिद्धि केवल ज्ञान से होती है, या कर्म समुच्चय से ? 


वेदव्यासजी : पुरुषार्थो$तश्शब्दादिति बादरायण: ॥३४।१॥ 


व्याख्या : परबरह्म प्राप्ति रूप पुरुषा्थ की सिद्धि केवल ब्रह्मज्ञान से होती 
है। यही श्रुति का सिद्धान्त है, तदनुसार ऐसी अपनी (बादरायण:) मान्यता है.। 
छान्‍्दों ० उप» (७।१॥३) में कहां गया है कि 'तरति शोकमात्मवित्‌' 'आत्मज्ञानी 
शॉक-मोह से तर जाता है' तथा मुण्ड" उप० (३।२८) में आया है कि “तथा 
विद्वान नामेरूपाद्‌ विमुक्तः परात्परं पुरुषमुपेति दिव्यमूं ।” 'ज्ञानी महात्मा नॉम 
रूप: से मुक्त होने पर, परात्पर ब्रह्म को प्राप्त हों जाता है” तैत्त- उप० (२॥१) 
में आया है कि “ब्रह्मविदाप्नोति परम' “ब्रह्मवेत्ता भगवान को प्राप्त हो जाता हैं ।' 
श्वेता० उप० (५१३) में कहो गया हैं कि 'ज्ञात्वा देव॑ मुच्यते सर्वेपाण :।” परम 
देव को जानकर सब प्रकार के बस्नों से मुक्त हो जाता है ।” इस प्रकार वेद-वाक्यों 
द्वारा प्रतिपादित किये हुये, सिद्धान्त से यही सिद्ध होता है कि परबरह्मा पुरुषोत्तम 
भगवान की प्राप्ति रूप पुरबार्थ की सिद्धि केवल ब्रह्मज्ञान से ही संभव है, अन्य 
साधन द्वारा नहीं । जैसे लकढ़ी के खिलौने बनाना रूप पुरुषार्थ की सिद्धि, लकड़ी 
के खिलौने बनाने के पूर्ण जान से ही संभव है, बिना ज्ञान के व्यय लकड़ी के इधर- 
उधर छीलने रूप कर्म से नहीं । 


मुमुक्ष्‌ सुखेन : मुने ! इस विषय में अन्य आचांये का मत क्या है ? 
वेदब्यासजी : शेषत्वात्पुरुषार्थवादों यथा न्येष्विति जैसिनिः ॥३॥४२७ 


व्याख्या : जैमिनि आचार्य का मत है कि आत्मा कर्म का कर्ता है. इसलिये 
आत्म स्वरूप का ज्ञान कराने वाली, विद्या भी कर्म का अद्भ है अतः उस बात्म 


श्द८ 


: विद्या को, पुरषाथ का साधन बताना उसेकी मात्र प्रशंसा है. पुरंघाथ का एक 
मात्र साधन कर्म है, जिस प्रंकोर: कर्म के अच्य अज्भों को फल श्रुति प्रशंसा सात्र 
मानी जाती है, वैसे ही इसे भी जानता चाहिये। 


मुमुक्ष, सुखेन : सुने ! जैमिति आचार्य किस कारण से, आत्मविद्या को 
कर्म का अज्ञ मानते है ? 


वेदब्यासजी : आचारदर्शनात्‌ ॥३१४।३॥ 


व्याख्या : श्रेष्ठ पुरुषों का आचार देखते से भी, यही निष्कर्ष निकलता है 
कि जात्म विद्या कर्मों का अज्भू हैं यया बुह० उप० (३॥१॥१) में कथा आती है 
कि राजा जनक जी ने एक समय बहुत बड़ी दक्षिणा वाले, यज्ञ का आयोजन 
किया, जिसमें कुरू ब पाच्जाल देश के बहुत से विद्वान ब्राह्मण एकत्र हुये थे, 
छान्‍्दों० उप० (५॥११।५) में आया है कि राजा अश्वपति ने अपने धर्ममय राज्य- 
प्रजा का वर्णन करते हुये, अपने पास ब्रह्म विद्या सीखने की इच्छा रखने वाले 
ऋषियों से कहा है कि पूज्य मुतिगणों मैं अभी एक यज्ञ करने वाला हूं, एक-एक 
ऋ त्विज को जितना धन दूँगा, उतत्ता ही आप लोगों को सम्मान पूर्वक दूँगा, 
तब तक आप यहीं रुकने की कृपा करें । छान्दो० उप० के पूरे छठवें अध्याय में 
महूथि उद्दालक की कथा आती है, जो यज्ञ कम के अनुष्ठात में लगे रहते थे, 
जिल्होंते अपने पुत्र श्वेतकेतु को, ब्रह्म-विद्या का उपदेश प्रदान किया था । इसी 
प्रकार श्री याशवल्क्य जी भी, जो ब्रह्म-ज्ञानियों में ब्रह्मवादियों में सवेश्रेष्ठ कहलाये 
हैं, गृहस्थ थे और यज्ञादि कर्मों का अनुय्ठान करने वाले थे । इस प्रकार वेद-वर्णित 
महापुरुषों के आचरण का अवलोकन करते से, यही सिद्ध होता है कि ब्रह्म-विद्या- 
कर्म का ही अज्ञ हैं और कर्मो के बिना, वह अकेले पुरुषार्थ का साधन नहीं हो 
सकती । 


जुसुक्ष सुखेन : मुने ! क्‍या जैमिनि जी इस पर श्रुति प्रमाण भी देते हैं । 
वेदव्यासजी : तच्छु तेः ॥३॥४।४॥॥ 


व्याख्या : हाँ, हाँ ! जैमिनि कहते हैं कि श्लुति भी, इसी विषय पर अपना 
प्रमाण देती हैं । उनका कथन है कि छान्‍्दो० उप० (१।११०) में श्रुति वचन है 


रश्८ई 


कि जो कार रूप अक्षर के तत्व-कां ज्ञान--रंखता है और जो नहीं रखता;-वे 

»दोनों: हीं कर्म के अनुष्ठाता हैं परन्तु जो कर्म , विद्या, श्रद्धा और योग से युक्त 
होकर किया जाता है, वह प्रबलंतम होता है, इस प्रकार बेद में विद्या को कर्म 
का अज्भ कहा है, इससे यही निश्चय होता है कि केवल ब्रह्माविद्या ज्ञान का हेतु 
नहीं है । 


मुमुक्ष, सुखेन : मुने ! पुन: अपनी बात को दृढ़ करने के लिये जैमिनि क्या 
कहते है ? 


वेदव्यसाजी : समस्वारम्भणात्‌ ॥३॥४५॥ 


व्याख्या : जैमिति आचाय॑ का पुनः कथन है कि जब आत्मा प्राण के साथ 
शरीर से उत्कमण करता है, तब उसके साथ सूक्ष्म अन्त: करण ब इन्द्रियाँ तो 
जाती ही हैं विद्या और कर्म भी उसके साथ ही जाते हैं । बृह० उप० (४॥४॥२) 
में यह तथ्य वार्ता स्पष्ट है; इस प्रकार विद्या और कर्म के साथ, जीवात्मा का 
एक शरीर से दूसरे शरीर में प्रवेश करना, श्रुति में बताया जाने से भी, यही 
सिद्ध होता है कि विद्या, कर्म का अज् है । 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! जैमिनि पुनः कोई प्रमाण देते हैं क्या ? 
बेदव्यासजी : तद्॒तो विधानात्‌ ॥३३४।६७ 


व्याख्या : छान्दो० उप० (८।१५।१)की श्रुति में ब्रह्म विद्या प्राप्त करने का 
विधान, उसके अनुष्ठान का विधान तथा उसकी फल श्रुति जिस प्रकार कही गई 
है, उसके अनुसार यही सिद्ध होता है कि आत्मज्ञान युक्त अधिकारी के लिये कर्मों 
का विधान श्रुति में बताया जाने से, ब्रह्मविद्या को कर्म का अज् मानना ही 
उचित है तथा कम के साथ उसका ग्रहण होने से ही ब्रह्म प्राप्ति रूप पुरुषार्थ की 
सिद्धि होती है । 


छान्‍्दो ० उप० की श्रुति ने ब्रह्म विद्या की परम्परां के वर्णन में बताया है 
कि उस ब्रह्मज्ञान का उपदेश ब्रह्मा ने प्रजापति को दिया, प्रजापति ने मनु को 
दिया और मनु ने भ्रजा-वर्ग को सुनाया, उस संदर्भ में ब्रह्म विद्या के प्राप्ति का 


रण 


विधात्त बताया है। कि प्रथम ब्ह्मचारी नियमानुसार ब्रह्मचय॑ पालन करते हुयें, गुर 
की सेवा आदि परस कत्तंव्य कर्मों का अनुष्ठान सम्यक्‌ प्रकारेण करते हुंगे, बेदा- 
ध्ययन को समाप्त करे, पुनः आचाय॑ कुल से समावतंन संस्कार पूर्वक स्नातक 
बनकर लौटे और परिवार में रहता हुआ, पवित्न स्थल में स्वाध्याय परायणादि 
कर्म का अनुष्ठात करता रहे । पुत्र और शिष्पादि को धार्मिक बनाकर, इन्द्रियों 
को अपने अन्त:करण में स्थापित करे अर्थात्‌ वश में करे; इस. प्रकार अनुशासन 
करके, फलश्रुति में कहा गया है कि इस प्रकार आचरण करने वाला मनुष्य अन्त 
में ब्रह्मलोक को प्राप्त होता है, अत: इन श्रुति-बचनों से ब्रह्मविद्या, कर्म का अज्भ 
ही सिद्ध होती है, जैसे कोई कहे कि मन्‍्त्वार्थ को अनुसंधान करके ही, मन्त्र-जाप 
करता चाहिये, तो इससे यही निष्कर्ष निकलता है कि मन्त्र के अर्थ का ध्यान, मंत्र 
जाप रूप कर्म का अज्ज है, उसी प्रकार उपर्युक्त विषय को समझना चाहिये । 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! इतना हीं कि कुछ और जैमिनि का कथन है ? 
बेदव्यासजी : नियरमाच्च ॥३॥४।७॥ 


व्याख्या : (ईशा० उप० २) में श्रूति का निर्देश है कि शास्त्रोक्त विहित 
आचरण एवं कर्मों का अनुष्ठाता मनुष्य, इस जयत में सौ वर्ष तक जीवित रहने 
की इच्छा करे; इस प्रकार जीवन यात्रा का निर्वाह (निष्काम कर्म करते पर, 
तुच्छ मनुष्य में कर्म लिप्त नहीं होंगे । इसके अतिरिक्त कर्म में लिप्त न होने का 
कोई उपाय नहीं है; इस प्रकार आजीवन कमोलुष्ठात का आदेश (नियम) होते 
से, यही निश्चय होता है कि केवल ब्रह्मज्ञान, पुरुषार्थ का हेतु नहीं हो सकता, 
जैसे कृषि-विद्या के केवल ज्ञान से अन्न की उपज नहीं मिल सकती । कृषि करने के 
सर्वाज्ज साधनों को जुटाकर तदनुसार खेत में बीज बोता आदिकर्म से ही अन्न की 
उपज प्राप्त हो सकती है; उसी प्रकार उपर्युक्त कथन को समझना: चाहिये, इस 
प्रकार जैमिति का मत है। 


मुमुक्ष्‌ सुखेन : महर्ष ! सिद्धान्त पक्ष से जैमिनि कथन का उत्तर क्या है ? 


वेदव्यासजी : अधिकोपदेशात्तु बादरायणस्थेव तहरशनात्‌ ॥३।४॥८॥ 


व्याख्या : वेदों के अध्ययन से इस सत्य का दर्शन सबको सुलभ हो जाता 
है कि श्रूति में कर्मों की अपेक्षा ब्रह्मविद्या का माहात्म्य अधिक रूप से वर्णन किया 
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“गया: हैं, इससे व्यासजी, का सिद्धान्त मत, जैमिनि के कर्म प्रशंसा से प्रभावित नहीं 
हुआ; वह वैसे: ही है, जैसे पहले था अर्थात्‌ व्यासंजी, पूर्व जैंसे-अह्याज्ञान से ही मुक्ति 
(अल्म-प्राष्ति) होती है, अन्य से नहीं, कह आये हैं । वही सिद्धान्त उनका एक 
रस सुरक्षित है । जैमिनि का ब्रह्मंविद्या को कमे का अज्ज बंतानां, सिद्धास्त पक्ष 
को अनर्गल सा लगता है, अपने मत की सिद्धि के: लिये कही हुईं युव्तियाँ भी 
आभास मात्र हैं, यद्यपि बअह्मज्ञानी भी लोके-संग्रहू व शरीर निर्वाहार्थ. बिना 
आसक्ति और बिना अहं के स्वभावानुसार कर्म करते देखे, जाते हैं, तथापि कर्म 
और ज्ञान. का समुच्चय या केवल कम, परम पुरुषार्थ रूप ब्रह्म-प्राप्ति का साधन 
नहीं है। परब्रह्म परमात्मा की प्राप्ति का परम साधन एक मात्र ब्रह्मज्ञांन है क्यों- 
कि मुण्डकोपनिषद्‌ (११२१०) की श्र्‌ति में कहा गया है कि 'इष्ट और पूर्त कर्मो 
को ही वरिष्ट मानने वाले मृढ़ लोग उससे. भिन्‍न यथार्थ श्रेय को नहीं जानते, 
अत: वे अपने किये हुये, शुभ कर्मों का फल स्वर्ग में भोगकर, पुनः मृत्यु लोक व 
उससे भी नीचे के लोक में गिरते हैं, अत: जीव कल्याण के लिये मुण्डक उप० 
(११२।१२-१३ ) की श्रुति का उपदेश है कि इस प्रकार कर्म से प्राप्त होने वाले लोक़ों 
की अनित्यता तथा जन्म-मरण रूप महाकष्ट का भली-भाँति विचार करके ब्रह्म- 
णादि को उन कर्मों तथा उनसे मिलने वाले, स्वर्गादि सुख से सर्वथा वितृष्ण हो 
जाना चाहिये और “वह अकृत” अर्थात्‌ 'परब्रह्म परमात्मा” जो स्वतः सिंद्ध है, 
कृतेन” अर्थात्‌ कर्म के साधन से नहीं मिल सकता,' ऐसा दृढ़ निश्चय करंके 
जिज्ञासू पुरुष को उस ब्रह्मज्ञान की प्राप्ति के लिये, समिधा हाथ में लिये हुये, 
श्र ति-निष्णात ब्रह्मनिष्ठ गुरु की शरण में जाना चाहिये; इस प्रकार अपने शरंण 
में आये हुये, परीक्षित सत' शिष्य को, सद्गुरु ब्रह्मोपदेश करें । इस प्रकार से श्र्‌ति 
ने कहकर पुनः ब्रह्म स्वरूप का वर्णन किया है और उसे ज्ञान के द्वारा प्राप्त होने 
योग्य बताया है, तत्पश्चात्‌ मुप्डज उप० (२।२।७) में कहा है कि कारण-कोर्य॑ 
(पर-अवर) स्वरूप परब्रह्म का सांक्षात्‌ अनुभव कर लेने पर, हृदय की जड़- 
चेतनात्मक ग्रन्थि का भेदन हो जाता है संशय-समुदाय वितष्ट हो जाते हैं और 
कर्मों के बीज का विनाश हो जाता है; इस प्रकार श्रूति में ब्रह्मविद्या का महत्व 
स्थान-स्थान पर बहुत अधिक बताया जाने से, ब्रह्मविद्या कमों का अज्भ नहीं 
मानी जा सकती । लोक में जैसे ब्रहुत से ऋषि-मुनि-देव व कुन्ती तथा सूर्य, कर्ण 
को कुन्ती-पुत्र व सूर्य पुत्र कहते हैं, अस्तु, यही मानना सर्वथा उचित है किन्तु कुछ 
लोग कर्ण को, राधा सुत व.अधिरथ' सुत भी कहते हैं परन्तु अप्रकट; सर्वथां सत्य 
वार्ता का ज्ञान न रखने वाले कुछ लोगों के कथन के अनुसार कर्ण को, विद्वान 


रह्दर 


लोग सूर्य पुत्र व कुल्ती कुमार ही कहेंगे । वैसे ही उक्त वार्ता को समझना चाहिये । 
सुसुक्षु सुखेल : मुने ! जैमिनि के 'आचार दर्शनात्‌' का उत्तर क्या है ? 
बेदव्यासजी : तुल्यं तु दर्शनम्‌ ॥२४।३॥ 


व्थाज्या : आचार से भी यह सिद्ध नहीं होता कि ब्रह्म विद्या कर्म का अज्ध 
है क्योंकि श्रुति में दोनों प्रकार के आचार का दर्शन होता है। लोक संग्रह के लिये 
एक ओर बह्माज्ञानी गृहस्थ राजा जनक जी आदि यज्ञ-याग आदि कर्म करते हुये 
देखे जाते हैं तो दूसरी ओर बहुत से विरक्त संन्यासी, शुक-सनकादि, नारद 
लोमश, दत्तात्रय आदि महात्मा, यज्ञ-यागादि अवुष्ठानों का त्याग, लोक संग्रहार्थ 
ही करते देखे जाते हैं क्योंकि उनको कर्म करने और न करने से कोई प्रयोजन नहीं 
रह गया है, वे ब्रह्मशात निष्ठ महात्मा सवदा ब्रह्म चिन्तन में लगे रहते हैं; इस 
प्रकार आचार विषयक उपलब्धि, दोनों ओर समान होने से, कर्म की प्रधानता 
नहीं सिद्ध हो सकती । गीता (३॥१७) में भी कहा गया है कि जिन्हें वस्तुतः 
ब्रह्मज्ञात की प्राप्ति हो गई है, उन्हें न तो कर्म करने से प्रयोजन है और न करमे- 
त्याग से । कौ० उप० (२।५) को श्रुति में कहा है कि 'इसीलिये पूर्व के विद्वानों 
ने अग्निहोत्न आदि कर्मों का अनुष्ठान नहीं किया' तथा बृह० उप० (३॥४॥१) में 
कहा है कि 'दस आत्मा का साक्षात्‌ अनुभव करके ही, विद्वान ब्राह्मण लोग पुत्रादि 
कामना का परित्याग करके विरक्त हो गये और भिक्षा वृत्ति से देह निर्वाह करते 
बिचरते हैं। बुहु० उप०(४।५।१५) में वताया है कि याज्ञवल्क्य जी ने भी, दूसरों 
में वैराग्य भावना भरते के लिये अन्त में संन्यास ग्रहण किया । इस प्रकार बेद 
में कर्म त्याग के आचार का दर्शन, स्थान-स्थान में होने से, यही सिद्ध होता है कि 
पुरुषार्थ स्वरूप ब्रह्मा प्राप्ति का हेतु केवल ब्रह्मशान ही है और वह कर्म का जद्ध 
नहीं है । 

मुम॒क्षु मुखेन : मुने ! पूर्व पक्ष की ओर से जो श्रुति प्रमाण दिया गया 


था, उप्तका उत्तर क्या है ? 
वेदब्यासजी : असार्वत्रिकी ॥३।४१०॥ 
व्याख्या : जैमिति ने छा० उप० (१।१॥१०) इत्यादि श्रुति का प्रमाण 


रद्दरे 


दिया है, वहें सभी ब्ह्म-विद्याओं से सम्बन्धित न. होने से, एंक देशीय है, अते: 
उसका सम्बत्ध उस प्रकरण में आईं हुई उद्गीथ विद्या मात्र से है, अस्तु, उस 
उद््‌गीथ विद्या को ही वह श्रुति कर्म -का अज्ध बताती है, अंत्य' प्रेकरणों में कही 
हुई, ब्रह्म विद्याओं से, उसका कोई सम्बन्ध नहीं है, इसलिये उस एक देशीय श्रुति 

से यह सिद्ध नहीं हो सकता कि ब्रह्म विद्या कर्म का अज्ध है, 'जैसे कहा गया कि 
अभुक मन्दिर में भगवान को प्रणाम-त करके, मंगलानुशासन करने की विधि है, 
इस से यही सिद्ध होता है कि उक्त वाक्य में, भगवान को प्रणाम न करने का 
नियम एक देशीय है । संभी मन्दिरों में यह नियम लागू नहीं किया जा सकता, 
बसे ही 'यदेव विद्या करोंति” छान्‍्दो० उप० की श्रुति का वाक्य-तियम केवल 
उद्‌गीथ विद्या के लिये है। 


सुसुक्ष सुख्वेन : मुने ! जैमितनि के पाँचवें सूत्र में दिये हुये, श्रुति प्रमाण 
का उत्तर कया है ? 


वेंदव्यासजी : विभाग: शतवत्‌ ॥३॥४॥११॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार किसी व्यक्ति से कहा जाय कि ये सौ(१०० ) मुद्रा्ये 
हैं। इनको इस नगर के बने हये मंदरों में बाँट दो तो बाँटने वाला व्यक्ति मंदिरों 
की सेवा-पुजा, अतिथि-सेवा आदि अधिकार की जातकारी कर, यथा योग मुद्राओं 
को विभाजत करेगा; उसी प्रकार जैमिति की कही हुई श्रूति के कथन का अभि- 
प्राय, अधिकारी की स्थिति के अनुसार विभाग पूर्वक जानना चाहिये । ब्रह्मविद 
बरिष्ठों के कर्म तो यहीं नष्ट हो जाते हैं, 5त: बे ब्रह्मज्ञान में एक रस स्थिति के 
प्रभाव से ही ब्रह्मघाम पहुँचते हैं | मुण्डण उप० (१॥२११) की श्रूति इस बातः 
को प्रमाणित करती है और जो सांसारिक सावक व साधनश्रष्ट हैं, उनके साथ 
विद्या व कर्म दोनों के संस्कार साथ जाते हैं। वहाँ कही हुई विद्या का अंथे, 
अपरोक्ष ब्रह्मश्ान नहीं है। केवल श्रवण, मनत आदि का अभ्यास समझना चाहिये, 
अतः इससे भी यही सिद्ध होता है कि विद्या कर्म का अज्ज नहीं है । 


मुमुक्ष, सु्ेन : मुते ! जैसिनि की ओर से छठे सूत्र में, प्रजापति के वचनों 
का, जो अमाण दिया गया था, उप्तका उत्तर क्या है ? 


बेदव्यासजी : अध्ययन सात्रवतः ॥३४॥१२॥ 
व्याख्या : प्रजापति के उपदेश में विद्याध्ययन के पश्चात्‌ कुदुम्ब में रहकर, 


रक४ 


कर्मानुष्ठान की जो वार्ता भाई है, वह गुरुकुल में मात्र अध्ययन करके लौटने वाले 
ब्रह्मंचारी के लिये कही गई हैं, यह सवंथा उचित है क्योंकि जिसने केवल ब्रह्मविद्या 
का अध्ययन किया है, मनन निदिध्यासन पूर्वक अनुष्ठान तहीं किया, उसके अन्तः 
करण की शुद्धि के लिये, कर्मों का विधान बताकर, उसको अनुष्ठान में लगाता ही 
श्रेयस्कर है किन्तु इससे यह सिद्ध नहीं होता कि ब्रह्म॑विद्या कर्म का अज्ध है, जैसे 
किसी ने किसी से स्वर्ण बननि की प्रक्रिया, औषधि द्वारा सुन तो ली किन्तु 
श्रवण सात्र से सोता नहीं वन जायगा, अतः स्वर्ण सिद्ध करने के लिये, उसकी 
प्रक्रिया रूप कर्म करता, वक्ता के अनुसार उचित ही है, परन्तु इससे यह सिद्ध 
नहीं होता कि स्वर्ण-ज्ञान, स्वर्ण बनाने के विधि रूप कर्म का जज्ध है, उसी 
प्रकार उपर्युक्त वार्ता को समझना चाहिये । 


रख सुखेन : मुने ! जैमिनि के दिये हुये अन्तिम श्र्‌ति प्रमाण का उत्तर 
क्या है ? 


बेदव्यासजी : नाविशेषात्‌ ॥३।४।१३॥ 


व्याख्या : वहाँ जो त्याग्रपूर्वकत आजीवन कर्म करने का उपदेश है, वह ब्रह्म 

का साक्षात्‌ न किये हुये, सभी साधकों के लिये समान रूप से है परल्तु ब्रह्मानुभवी 

' ज्ञानियों के लिये विशेष रूप से नहीं है अतः इससे ब्रह्म-विद्या, कर्म का अज् है, 

यह सिद्ध नहीं होता और न यही सिद्ध होता है कि केबल ब्रह्मज्ञान से, पुरुषार्थे 

रूप ब्रह्म की प्राप्ति नहीं होती, जँसे कहा जाय कि सभी को चतुर्मास्‌ के निर्वाह 

के लिये लकड़ी, नमक, अन्न आदि एकद्वित करके रख लेना चाहिये । यह विधान 

सभी सामान्य लोगों के लिये है। उनके लिये नहीं है जो मधुकरी या उब्छछन वृत्ति 
से निर्वाह करने वाले हैं । उसी प्रकार उक्त विषय को समंज्ना चांहिये । 


मुमुक्ष, घुखेन : मुनें | उस श्रृति को समान भाव से सबके लिये मान लिया 
जाय तो ज्ञानी के लिये भी कर्म का विधान' हो ही जाता है । 


वेदव्यासजी : स्तुतयेधचुमतिर्वा ॥३।४१४॥ 


व्याख्या : यदि इस श्रृति को समान भाव से, ज्ञानी के लिये भी ग्रहण 
किया जाय तो उसका अभिप्राय यह है कि ज्ञानी, लोक संग्रह के लिये अनातक्त भाव 


रबर 


से आजीवन कर्मनुष्ठान करते रहे तो भी ब्रह्मविद्या के प्रभाव से, उसमें कर्म लिप्त - 
बहीं होते । ज्ञानी कर्मफेल से सदा सम्बन्ध विच्छेद किये रहता है, अतः यह श्र्‌ ति 

ब्रह्मविद्या की स्तुति के लिये, ज्ञानी को कर्म करने की सम्मति मात्र देती है, जिससे 

बड़ों के आचरण को देखकर, साधारण लोग बिता त्रह्मज्ञान के.ही-कर्म न छोड़ दें, 

कर्मानुष्ठान करता रहे । ज्ञानी को कर्म करने के लिये बाध्य करना, श्रुति का 

प्रयोजन नहीं है । इससे ब्रह्मविद्या को कर्म का अंग्र नहीं कहा जा सकता जैसे 
शास्त्र में यज्ञावशिष्ट मांसाहार का विधान समान भाव से जो कहा गया है, वह 
माँस भोजियों के लिये है, अहिंसक अन्नाह्यार व फलाहार करने वाले सात्विक पुरुषों 
के लिये नहीं है । वहाँ अहिसकों को बाध्य करने के लिये समान भाव का जर्थ 

ग्रहण नहीं करना चाहिये, उसी प्रकार उपयुक्त वार्ता को जानना चाहिये। 


... मुसुक्ष मुखेन : मुने ! उक्त वार्ता कोई युक्ति द्वारा सिद्ध करने की कृपा 
करें। 


बेंदब्यासजी : कासकारेण चेके ॥३।४।१५॥ 


व्याख्या : वृह० उप० (१४।२२) की श्रुति कहती है कि विद्वानों का कथन 
है, 'हम पुत्नेष्टि यज्ञ के द्वारा प्रजा उत्पस्त कर, उससे अपना क्‍या प्रयोजन सिद्ध 
करेंगे ।! जिनका परब्रह्म परमात्मा ही लोक (ब्रह्म चिन्तन में निमग्त रहकर, ब्रह्म 
में ही निवास है) है, उन्हें परबरह्म पुरुषोत्तम भगवान के ज्ञान के अतिरिक्त औौर 
किसी कर्मानुष्ठानादि के करते त करने में कोई जाग्रह नहीं हैं; इस प्रकार 
श्रूतियों में कितने विद्वानों का प्रहस्थाश्रम व कर्मो का त्याग कहा है, अतः यही 
सिद्ध होता है कि कोई ब्रह्मविद विद्वान अपनी प्रकृति के अनुसार स्वेच्छापूबंक 
जीवन पर्यत्त संकल्पहीन, निष्काम, कर्तापन के अभिमान से रहित, अनासक्त भाव 
से कर्म करता रहता है और कोई त्याग देता है, इसमें विद्वानों की स्वतन्द्वता हैं, 
इसलिये यह सिध्य तहीं होता. कि ब्रह्म विद्या कर्म की अज्भ भूता है, जैसे कीई 
फलाहारी साधु अपने आप अन्त का भगवत्‌ प्रसाद प्राप्त होने पर, प्रसाद की 
महिमा-विस्तार के लिये कुछ अन्न-कणों को ग्रहण कर लेता है हर कोई अन्न 
लेता ही नहीं, चाहे वह प्रसाद ही क्‍यों व हो | इसमें फलाहारी साधु की स्वत: 
सत्ता हैं; इस आचरण से अर्थात्‌ भगवत्‌ प्रसादांश ग्रहण करने वाले साधु के 
व्यवहार से, फलाहार को अन्नाहार का अज्ध नहीं कह सकते, बैसे उक्त वार्ता कौ 
समझना चाहिये । 


रई५ 


सुसुक्ष, सुखेन : मुते ! प्रकारान्तर से उक्त विषय की सिद्धि करने की 
कृपा हो । 


वेदव्यासजी : उपभर्द च ॥३१४।१६॥ 


व्याख्या : मुण्डकोपनिषद की (२।२।८॥) श्रृति में कहा गया है कि उस 
परब्रह्म परमात्मा का अपरोक्ष ज्ञान हो जाते पर, इसके (मनुष्य के), समस्त कर्म 
बीज नष्ट हो जाते हैं तथा गीता (४।३ ७) में भी, परमात्मा के ज्ञाव का फल 
कर्मों का भली-भांति विनष्ट हो जाना बताया गया है इसलिये श्रुति-ध्यूति के 
वचनातुसार, ब्रह्मज्ञान को कर्म का अद्भ कहना अनुचित सिद्ध होता है तथा केवल 
बह्मविद्या से, परम पुरुषार्थ रूप ब्रह्म प्राप्ति तहीं होती, कहना किसी प्रकार नहीं 
बन सकता, जैसे सम्यक्‌ स्वास्थ्य लाभ हो जाने पर, औषधि निर्माण करना व 
उसका सेवन कार्य स्वतः बन्द हो जाता है, वैसे हो परमात्म ज्ञान से, कर्म अपने 
आप विनष्ट हो जाते हैं । 


मुसुक्षू मुखेत : मुने ! जैमिनि आचारय॑ के कहे हुये सूत्रों का उत्तर आप श्री 
के द्वारा बिया जा चुका है किस्तु पुनः उसी वार्ता की पुष्टि की जाय । 


वेदव्यासजी : उध्वेरेतस्सु च शब्दे हि ॥॥३॥४१७॥ 


व्याध्या : जैसे गृहस्थाश्रम में ब्रह्मविद्या के अनुष्ठान करने के अधिकार का 
विधान है, वैसे ही ब्रह्म चये, वानप्रस्थ और संन्यास आश्रम में भी, ब्रह्म विद्या के 
अनुष्ठान का अधिकार, वेद में वर्णित है यथा मुण्ड"० उप० (१।२॥११) में कहा 
है कि जो बन में निवास करने वाले वानप्रस्थ हैं, शान्त स्वभाव सम्पन्न विद्वान 
सद्गृहस्थ तथा भिक्षावृत्ति से निर्वाह करने वाले, ब्रह्मचारी और सनन्‍यासी जो तप 
एवं श्रद्धा का सेबन करते हैं, वे रजोगुण से रहित साधक, सूर्यमा्ग से वहाँ चले 
जाते हैं, जहाँ अम्ृृतमय अविनाशी परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान निवास करते हैं । 
इसके अतिरिक्त अन्य श्रुतियों में भी, ऐसा ही वर्णन मिलता' है। प्रश्त उप० 
(१॥१० ) में भी देखा जा सकता है । इससे यही सिद्ध होता है कि विद्या, कर्मों 
का अद्ध नहीं है क्योंकि बज्ञादि कर्मों के अतधिकारी संन्यासी के लिये भी, ब्रह्म 
विद्या का अधिकार वेद वर्णित है; यदि ब्रह्मविद्या, कमं का अज्भ होती तो कर्म 
के अनधिकारी को, ब्रह्मविद्या के अधिकार का प्रतिपादन वेद कैसे करता अतः 


र्बे७छ 


बरुह्मविद्या, स्वतृम्त्नोपाय है, कर्म का अज् नहीं कही जा सकतीं, ज़िस गंगा में 
सुर-सुनि-ताग-नर को परम पूत्यर्थ स्तान की विधि है, उस गंगा को शरीर मात्र 
निर्मेल करने का अज् कहना जैसे अनुचित है, वैसेही ब्रह्म विद्या को करमें का बज 
कहना, वेद के रहस्य को न जाज़ुता- है 7 


मुमुक्ष्‌ सुखेन. : प्रभो ! जैमिनि अपने कथन के विरोध उपस्थित होने पर 
क़्यर वे घुत्त: कुछ कहते हैं ? 


वैदव्यासजी : परामर्श ज़ैमिनिरचोदना चापवदति हि ॥३१४।१८५॥ 


व्याच्या : जैमिनि आचार्य उक्त श्र्‌ति में सन्‍्यास आश्रम का अनुवाद मात्र 
स्वीकार करते हैं, विधिं परक नहीं | उनका कथन है कि संन्यास आश्रम ञ नुष्ठेय 
नहीं है अर्थात्‌ उसमें. किसी प्रकार के कर्मानुष्ठानादि की विधि नहीं है । गृहस्था- 
श्रम में ही रहकर, कर्मानुष्ठान के द्वारा ही, मनुष्य का परम पुरुषार्थ सिद्ध हो 
सकता है | इसके अतिरिक्त श्र्‌ ति में संन्यास ग्रहण का निषेध्च भी किया गया है 
जैसे तै० सं० (१!४।११) में स्पष्ड-कहा है कि 'जो अग्निहोत्न का त्याग करता है 
बह देवों के वीरों. को मारने वाला है तथा तैत्त+ उप० (१॥११) में कहा है कि 
आचार्य को उनकी इच्छानुसार धन-दक्षिणायें देकर, संतान परभ्परा को बताये 
रखो, उसका, उच्छेद मत. क़रो ।!- इन प्रमाणों द्वारा संन्यास आश्रम का प्रतिवाद 
होने से यही सिद्ध होता है कि संत्यास आश्रम आचरणीय नहीं है इसलिये संनन्‍्यासी 
का ब्रह्मविद्या में अधिकार बताकर, ब्रह्मविद्या को कर्म का अज्जभं स्वीकार न करना 
ठीक नहीं है । 


मुसुक्षु मुखेन : मुने ! आचाय॑ जैमिति के उक्त कथन का उत्तर सिद्धान्त पक्ष 
की ओर से क्‍या है ? 


वेदव्यासजी ; अनुष्ठेयं बादरायणः साम्यश्रुतेः ॥१३४११६॥॥ 


व्याख्या : व्यासजी का उत्तर है कि उक्त श्रुति में, चारों आश्रमों का अनुवाद 
है किन्तु अनुबादीय वही होता है जो अन्यत्ञ विहित हो, अन्य श्रुतियों में जैसे 
गृहस्थ आश्रम का विधान बताया गया है; उसी प्रकार अन्य तीन आश्रमों का 
विधान भी श्रुतियों में किया गया-है, अत: जैसे गृहस्थाश्रम के धर्मों का अनुष्ठान 


श्द्ट्प 


करने योग्य है, उसी प्रकार बहाचय, वानश्रस्थःऔर संन्यास आश्रम: के सभी घर्स 
अनुष्ठेय हैं । जैमिनि ने श्रुति प्रमाण देकर जो संन्यास का निषेध बताया: है, उसका 
अर्थ अन्य ही' है, बहाँ अग्निहोत्न कर्म' की प्रतिष्ठा बनीं रहने के लिये, उसके त्याग 
व करने का महत्व बढ़ाया गया है. यह सिद्धान्त ब्रह्मचारी; गृहस्थे, और वानप्रस्थ 
पर ही लागू करके, उनके अधिकार के अनुसार, उन्हें अस्निहोत्न का त्याग कभी'च 
करने का उपदेश दिया गया है, यही श्रुति को अभीष्ट है। संतान परम्परा का 
उच्छेद न करने का आदेश, उन्हीं अधिकारी लोगीं के लिये हैं, जिनका मन भोगों 
से पूर्णतः वितृष्ण (विरक्त) नहीं हुआ है, जिसका मन, सर्व भोगों से सर्वथा (विरक्त) 
हो गया है, उन्तके लिये स्वयं श्रुति आज्ञा प्रदान करती है यथा 'बवहरेव विस्जेत्त- 
दहरेव प्रत्रजेत' वर्थात्‌ जिस दिन परम वैराग्य हो, उसी दिल संस्यास ग्रहण कर ले, 
अतः: सन्यासी का भी, ब्रह्मविद्या में शश्षिकार होने से, बंहाज्ञान को कर्म का अज्ध 
नहीं कह सकते क्योंकि संस्यासी को कर्मानुष्ठान का निंषेध और बह्यविद्ञा का 
विधान ऐसा ही सिद्ध करता है, जैसे अन्य भाषाओं में संस्कृत भाषा के शब्द पाये 
जाते हैं किन्तु संस्कृत भाषा में, इतर भाषां के शब्द न पाये जाने से, देववाणी 
(मंस्क्रत भाषा) को, अन्य भाषाओं का अज्भ नहीं कह सकते, उसी प्रकार उक्त 
अर्थ को जानना चाहिये । 


मुमुक्षु मुखेत : मुदे ! प्रकारास्तर से उक्त सिद्धान्त को दृढ़ करने की 
कृपा हो । 


वेदब्यासजी : विधिवाँ धारणवत्‌ ॥३३४।२०॥ 


व्याख्या : जैमिनि के कंहे हुये, प्रमाण परक मन्त्र में गृहस्थाश्रभ की भाँति 
अन्य आश्रमों की भी, विधि ही मानती चाहिये, अनुवाद नहीं, जैसे अग्निहोत ऊर्म 
के सेमिधरा धारण सम्बन्धी वाक्य में ऊपर 'धारण' की क्रिया को, अनुवाद न मान- 
कर, विधि रूप में स्वीक्वार किया गया है। अम्िहरोंत कम के विधान में 
कि “स्वुगदण्ड के नीचे समिवा-धारण करके, अनु; 
ऊपर धारण करे! इस' वाबय में स्वुगदण्ड के अधोभाग में, समिधा धोरण की विधि 
क्के पर, ऊर्पर धारण की क्रिया को प्रथम 


रद 


(जाबा ० उंप० ४) श्रुति में स्पष्ट है कि “ब्रह्मच्य परिसिमाप्य गृही भवेद्‌ 
अूही भूलना वनी भवेद्‌ वनी भूल्वा प्रवजेत्‌ । यदि वेतरथा ब्रह्मचर्थादेब अन्नजेव्‌ 
अूहाद्‌ वा ववाद्‌ वा ।' अर्थात्‌ मनुष्य को क़मश: ब्रह्मचर्य, गृहेस्थ, वानप्र्थ और 
संन्यास: आश्रम में प्रवेश कर, तद्धपों का पालन करना चाहिये अथवा तीत्र इच्छा 
हो तो दूसरे प्रकार से (ब्रह्मचर्य से, गृहस्थ से व वानप्रस्थ से) भी संन्यास ग्रहण 
कर लेता चाहिये अर्थात्‌ क्रम की प्रतीक्षा न करके, किसी भी, आश्रम से संत्यासे 
ग्रहण किया जा सकता है। इसी प्रकार अन्य श्रुतियों में भी, आश्रमों का विधान 
उपलब्ध होता है, अतः जहाँ संकेत मात्र से भी आश्रमों का वर्णन हो, वहाँ संकेत 
से ही आश्रमों की विधि भी ग्रहण कर लेनी चाहिये । इसी प्रकार यज्ञादि कर्मा- 
नुष्ठानों का परित्याग कभी न करना चाहिये--बताने वाली श्रुति कर्मासक्त 
पुरुषों के लिये ही है, विरक्‍्तों के लिये उस अर ति का शासन नहीं है, इससे यही 
सिद्ध होता है. कि कर्मों के बिना, केवल ब्रह्म ज्ञान से ही, ब्रह्म प्राप्ति रूप परम 
पुरुषार्थ की सिद्धि हो सकती है, जैसे किसी नगर के राजा का वृतान्त, नगर में 
जाकर, जिना पूछताछ रूप कर्म के किये, सिद्ध योगी ध्यान-से ही राजा के पूर्ण 
व्यवहार से अवगत हो सकता है, उसी प्रकार उक्त विषय को जानना चाहिये । 


मुपुक्ष्‌ सुखेन : मुने ! पूर्व पक्ष का कथन है. कि छान्‍्दो> उप (१॥१३) 
में जो यह कहा गया कि 'जों यह उद्गीथ है, वह रसों का भी श्रेष्ठ रस है” पर- 
मात्मा का आश्रय स्थान और पृथ्वी आदि रसों में, सर्वश्रेष्ठ आठवाँ रस है, अतः 
उद्गीय का इस प्रकार वर्णन केवल प्रशंसा मात्र है क्‍योंकि यज्ञाज् होने से ही, 
उद्‌गीथ की ऐसी स्तुति की गई है। इस प्रकार सभी कर्माजु भूत उपासनाओं में 
अज्भजी स्वरूप यज्ञ के सम्बन्ध से जिन-जिन विशेष गुणों का वर्णन है,वह स्तुतिमात्र 
है इसलिये ब्रह्म-चिद्या कम॑ का अज़ है, इसका निशकरण करने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : स्तुतिमात्रभुपादानादिति चेन्नापूर्वत्वात्‌ ॥३॥४।२१७ 


व्याख्या : पूर्व पक्षी का उद्गीथ आदि उपासनाओं के विधय में, उपर्युक्त 
कथन उचित नहीं है क्योंकि वे उपासनायें और उन्तके रसतमत्व आदि गुण अपूर्व 
हैं । इन उपासनाओं और उनके गुणों का, न तो अन्यत्न वर्णन उपलब्ध होता और 
न अनुमान आदि से ही, उनका ज्ञान प्राप्त किया जा सकता, इसलिये वे अपूर्व हैं, 
अतः यह कथन स्तुति मात्र नहीं है, अपितु उद्गीथ आदि को प्रतीक के स्थान पर 


ह्9० 


स्थापित कर, उनमें उपास्यदेव परब्रह्म परमात्मा की भावना. करने के लिग्े प्रेर- 
णात्मक विवि-वाक्य है, इससे ब्रह्म विद्या कर्म का भज्भ नहीं है, जैसे वाल्मीकि 
रामायण में कथा आती है कि श्री भरतजी ने, भरी पुरुषोत्तम भगवान श्रीरामजी 
की चरण-पादुकाओं में श्रीरामजी की भावता करके, प्रतीकोषासना की थी । 
शरीरामजी के पदल्राणों की महिमा भी, यत्रन-तत्र विशेष रूप से बणित है, कोई कहे 
कि चरण-पादुका के उपासना का महत्व-वर्णन स्तुति मात्र है, यह कथत कितना 
गलत है । विचार करने पर यह कहना, श्री परब्रह्म पुरुषोत्तम श्रीरामजी के 
महत्व वर्णन को ही, प्रशंसा मात्र कहना है। श्री भरतजी ने स्वयं चरण-पॉढुकाओं 
की महिमा का अनुभव ही नहीं किया अपितु उनके महत्व को श्रीयमजी के संदृश 
कहा हैं। चौंदह वर्ष में अयोध्या राज्य के सर्ब कोषादि विभागों को. दशगुण हो 
जाना, चरण-पादुका के प्रभाव से कहा है, इसी प्रकार उद्‌गीथ विषमंक प्रतीको- 
पासना को समझना चाहिये । 


मुसुक्ष मुखेन : मुने ! प्रकारान्तर से उक्त विषय को ही पुष्ट करने की 
कृपा हो । 


वेदव्यासजी' : भावशबदाच्च ॥३।४।२२॥ 


व्याख्या : केवल अपूर्व होने से ही उद्ग्रीथ की उपासता को विधि-वाक्य में 
माना गया हो सो नहीं । श्रुति प्रमाण से भी सिद्ध है, छान्‍्दों० उप० (१११) के 
उस प्रसंग में “उद्गीथ की उपासना करनी चाहिये” यह विधि पाई जाती है तथा 
छा० उप० (२२१) में भी 'साम की उपासना करती चाहिये" यह विधि वाक्य 
पाया जाता है, जो स्पष्ट विधि अर्थ में प्रयोग किये गये हैं। उत्त उपासनाओं की 
“विधि! और “फल' दोनों अपूर्व हैं। छान्‍दो० उप० (१॥१॥७), (१॥७६) और 
(१३३) में देखा जा सकता है । इससे यह्‌ सिद्ध होता है कि यह कथन कम के 
अजुभूत उद्गीथ आदि के लिये नहीं है, अपितु उद्गीथ आदि को प्रतीक बनाकर, 
परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की उपासना करने के लिये है, अतः ब्रह्मविद्या कर्म का 
कजु नहीं है, जैसे “औीरामजी प्रभाव की प्रकाशिका रामनापनी में श्रीरामजी की 
पुन विधि से बताये हुये, रामपन्त्र में करनी चाहिये” की विधि बताई गई है 
और उसके पूजन के फल का भी निरूपण किया गया है, इस प्रकार की प्रतीको- . 
पासना की विधि व फल जैसे महान बताये गये हैं, उसी श्रकार उद्गीथ की प्रती- 
कोपासता के विषय में जानना चाहिये, जैसे प्रतीक रूप, यब्त्र-पूजा का प्रभाव 


३०१ 


हीं है परब्रह्म॑ पुरंषोत्तम' श्रीराम का है, वैसे ही प्रतीक रूप उदंगीथ का 
“महत्व प्रकरण, उद्गीथ का नहीं, परब्रह्म का है । 


: सुमुक्ष, सुखेन : प्रभो ! पूर्व पक्षी का कथन है कि उपनिषदों में कहे गये 
ज्ञातोत्पादक ज्ाख्यात पारिप्लव तामक कर्म के लिये हैं, इसलियें ये ब्रह्म विद्या कर्म 
का जज हैं । हे 


वेदब्यासजी : पारिष्लबार्था इति चेन्न विशेषितत्वात्‌ ॥३३४॥२३॥ 


व्याख्या : उपनिवद वरणित ज्ञान कथायें, जो वक्‍ता-श्रोता के सम्बन्ध से 
आती हैं, उन्हें पूर्व पक्षी पारिप्लव के अर्थ बताकर विरोध कर रहे हैं। अश्वमेध 
याग मैं रात्ि काल, सकुटुम्ब बैठे हुये राजा को जो अध्वर्यू, उपाख्यान सुनाता है, 
बही “पारिप्लव' कहा जाता है, अस्तु, इस पारिप्लव कर्म के लिये ही, उपनिषदीय 
कथायें हैं, ऐप्ता कहना उचित नहीं है क्योंकि पारिष्लव प्रकरण के श्रारम्भ काल 
में, श्रुति ने 'मगु्वेवस्व॒तों राजा' इत्यादि वाक्‍यों द्वारा कुछ विशेष उपराख्यांनों को 
ही, वहाँ सुनाने योग्य कहा है, उनमें यमराज, निजिकेता, जतक, याशवल्वय, 
अश्वपति, प्रतर्दन आदि की' ब्रह्माविद्यो प्रदायिनी कथायें नहीं आती हैं, अतः वे 
आख्याविकायें पारिप्लब कर्म की अज्भुभूत नहीं हैं। ये सब आख्यान ब्रह्मविद्या 
के रहस्यार्थ को समझाने के लिए, ब्रह्मा विद्या के अद्ध हैं, अतः इन सबका. विशेष 
माहात्म्य कहा गया है। कठ० उप० (१।३।१६) में द्रष्टव्य है, जैसे प्रेतकर्म में 
प्रेत संस्कार करने वाले को, गदण प्राण की कथा पुरोहित को सुनाना चाहिये, 
यह विधि है। गरुण पुरुण सुनाने की विधि को लेकर, सभी पुराणों को प्रेत कर्म 
के दिनों में सुनाता चाहिये और सब पुराण श्ेत कम के अज्भु हैं, कहना जैसे उचित 
नहीं है, उच्मी प्रकार ब्रह्मतानमथी शाख्यामिकाओं को पारिप्लव कर्म का अजू 
कहना ठीक नहीं है । 


झुमुक्ष, सुखेन : प्रकारान्तर से उदत बार्ता को पुष्ठि करने की कृपा हो, मुने ? 
बेदव्यासजी : तथा चेकबलंयतोपबस्धात्‌ ३४२४४ 


व्याख्या : एवं प्रकारेण धमराज, नचिकेता, जनक, याजवल्क्य आदि की 
आख्यायिका मं को, पारिष्लवार्थक न मातकर, ब्रह्म विद्या का अज्भ मानना सर्वथा 


क्ण्र्‌ 


उचित है क्योंकि ब्रह्मविद्याओं का वर्णन-अर्थ जैसे अहम निरूपण, ब्रह्म ज्ञान व ब्रह्म- 
प्राप्ति विषयक चर्चा होती है; उसी प्रकार “उपर्युक्त आख्यायिकाओं में ब्रह्म निरूपण 
ब्रह्मज्ञान और बह्म-प्राव्ति विषयक वार्ता का. ही विनियोग, .कियाःगया है इसलिये 
ब्रह्मविद्या और उन उपाख्यानों की एक वाक्यता सहज सिद्ध है, अस्तु, उक्त उपाज्यात 
ब्ह्मविद्य के अज्ञ, है, पारिप्लव कर्मे के वहीं, यही सिद्धान्त सर्वोत्तम है; जैसे योग 
विद्या का अध्ययतत किसी सिद्ध योगी से किया गया, उसमें बृढ़ता व निखार लाने 
के लिये कपिल देव, गोरखनाथ, ज्ञानदेव आदि योंगियों के आख्यान को सुनाकर, 
उनकी योग-अक्रिया, त्याग, विरति व चमत्कार पूर्ण चरित्र के द्वारा, साधक के मन 
में योग-साधना के प्रति विशेष श्रद्धा और उत्साह उत्पस्त कर दिया गया तो योग 
विद्या और आख्यान का अर्थ ऐक ही हुआ, अतः आख्यान' योग का ही अज्भ है; 
उसी प्रकार उक्त आख्याथिकाओं का सम्बन्ध, ब्रह्मविद्या से जानना चाहिये । 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! ब्रह्म विद्या बिना किसी सहायता के पुरुषार्थ सिद्ध 
करने में समर्थ है क्या ? 


वेदव्योसजी : अतएब चार्नीस्धनाइनपेक्षा ॥३।४।२५॥ 


व्याख्या : यह ब्रह्मविद्या रूप यज्ञ पूर्ण होते ही, ब्रह्म प्राप्ति रूप परम 
पुरुषार्थ की सिद्धि में, बिता किसी की सहायता के स्वयं समर्थ है, इस लिये इस 
यज्ञ में अग्ति, समिधा आदि यज्ञीय साधन सामग्रियों की अपेक्षा नहीं है । इसमें 
एक परत्रह्म परमात्मा के स्वरूप का श्रवण, मनन, निदिध्यासन आदि का ही 
प्रतिपादत किया गया है । श्रीमद्भगवतंगीता (४।२४) में स्वयं श्रीकृष्ण भगवान 
मे, इस यज्ञ का स्वरूप बताया है, ब्रह्मापंणं ब्रह्म हविज्नेह्वाग्नों बरह्मणा हुतम । 
ब्रह्मेव तेन गन्तव्यं ब्रह्मकर्मसमाधिना ॥ कि इस बह्म यज्ञ में, ब्रह्म हो स्लुना है, 
ब्रह्म ही हृवि है, ब्रह्म ही अग्नि है, जिमपमें ब्रह्म रूप होता द्वारा, बरह्मरूप हवन 
क्रिया की जाती है। इस' ब्रह्म यज्ञ को समाहित चित्त से सादर करने से, बहा 
रूप साधक को, ब्रह्म रूप फल की प्राप्ति होती है। इस प्रकार यह ब्रह्मविद्या, 
ब्रह्म प्राप्ति रूप पुरुषार्श की सिद्धि में सवंधा स्वतन्त् है, अतः वह कर्म की अज्ध 
नहीं कही जा सकती, जेंसे अमृत, पीने वाले को, देवताओं की भाँति विज और 
अमर बनाने में स्वय समय है, उसे किसी अन्य अनुपान व औषधि की आवश्यकंता 
नहीं है, इसलिये अमृत को चिकित्सा सम्बन्धी कर्म का अद्भ तहीं कह सकते; उसी 


०३ 


: प्रकार उक्त वार्ता को समझता चाहिये । 


मुमुक्ष सुंखेन : प्रभो ! तो ब्रह्म विद्या में किसी यज्ञ-याग व शम-दम आदि 
ब्रत्तों की कोई आवश्यकता नहीं हैं क्या ? 


: वेबव्यासजी : सबपिक्षा च यज्ञादिश्ुतेरश्वबत्‌ ॥३३४२६॥ 


व्याएया : बृहू० उप० (४४।२२) की श्रुति निर्देश करती हैं कि 'जो पर- 
ब्रह्म परमेश्वर सब का स्वामी है, सबका कारण है, उस परमात्मा को ब्राह्मण 
लोग तिष्काम होकर किये हुये, स्वाध्याय' यज्ञ, दात और तप के द्वारा जातने की 
इच्छा करते हैं। इसी परमेश्वर को जातकर, मनुष्य मतनशील होता है तथा इस 
संन्यात्तियों के लोक को प्राप्त करते के इच्छुक मनुष्यगण संन्यास ग्रहण करते हैं। 
इसी प्रकार कठ० उप० (१।२।१५) की श्रुति में कहा है कि जिस परम पद 
का बेव बार बार वर्णन करते हैं तथा समस्त तपों का आचरण, जिसे लक्ष्य बना- 
कर किया जाता है और जिसकी प्राप्ति के लिये लोग ब्रह्मचर्य व्रत का पालन करते 
हैं, उस पद को मैं तुझे संक्षेप से बताता हूं। गीता (१५॥४।६) में भगवान श्री 
कृष्ण ने भी कह है, कि 'यज्ञ दान, तप ये कम त्याज्य नहीं है, अनुष्ठेय हैं क्‍योंकि 
ये यज्ञादि कर्म मतीषी पुरुषों को पवित्र करने वाले हैं, अतः इनका अनुष्ठान फल- 
आसक्ति को त्यागकर, बिना अहं के करना चाहिये ।” यही मेरा निश्चित मत है । 
इस भ्रकार श्रुत्ति-स्मृति के कथनानुसार, अपने अपने वर्ण और आश्रम के अनुसार, 
कर्म करना सवंधा उचित है क्योंकि ब्रह्म ज्ञान की प्राप्ति के लिये विष्काम भाव 
से कर्म करता आवश्यक है । बिना तिष्काम कर्म के मन शुद्ध नहीं होता और बिना 
विशुद्ध मन के ब्रह्मज्ञान की प्राप्ति असंभव है, जैसे बिना क्षेत्र को परिष्कृत किये, 
अन्न की उत्पत्ति अच्छी नहीं होती, परल्तु ब्रह्म प्राप्ति में कर्म की अपेक्ष। नहीं है । 
ब्रह्मविद्या से ही उस परम फल की सिद्धि होती है, जैसे योग्यतानुस्तार घोड़ा, 
सवारी के काम में लिया जाता है, प्रासाद पर चढ़ने के कार में नहीं; उसी प्रकार 
कर्मातृष्ठात, ब्रह्मविद्या की प्राप्ति में सहायक है ब्रह्म के साक्षात्कार में नहीं । 


मुभुक्ष, सुखेत : प्रभो ! बहा प्राप्ति के लिये वे कौन, से विशेष साधन हैं, जो 
सभी वर्णों और आश्रमों के साधकों को समान रूप से अपनाना आवश्यक है ? 


वेदव्यासजी : शसदमादुपेतः स्यात्तथापि तु तहिधेस्तदड्- 
तथा तेषामवश्यानुष्ठे बत्वातु ॥३३४। २७ 


झ्ल्एं 


व्याख्या : बृहु० उप० (४।४।२३) की श्रृति में ब्रह्मवैत्ता कै महत्व का कथन 
करके बताया गया है कि “यह बहावेत्ता की महिमा नित्य है इसकी न कर्मों से 
वृद्धि होती और न ह्वासता । ब्रह्मवेत्ता की इस महिमा को जानने वाला, पापकर्मों 
से सदा अनासक्त बना रहता है इसलिये इस महिमा को, अपने ज्ञान का विषय 
बनाने वाला साधक, शास्त, दान्त, उपरत, तिठिक्षु और ध्यानावस्थित होकर, 
आत्मा में ही आत्मा का दर्शन करता है, इस प्रकार वेद में परमात्म-प्राप्ति की 
कामना से युक्त साधक के लिये, शम-दमादि साधनों का, ब्रह्मविद्या के जज रूप में 
ग्रहण होने से, सभी वर्णों व आश्रमों के लिये समान रूप से विधान है क्योंकि सब 
में ब्रह्म प्राप्ति की इच्छा है, अत: उनका अनुष्ठान करता, साधक का परम कत्तंव्य 
होता है, अस्तु, जिस मुमुक्षु के लिये, वर्णआश्रम के यज्ञादि कर्म आवश्यक न हों 
अथवा कर्मों से उपरत हो परम वितृष्णता ते जितका वरण कर लिया हो, उन्हें भी 
शम-दम-तितिक्षा-ध्यानाध्यास आदि आत्म-गुणों से सम्पन्न अवश्य होना चाहिये, जैरो 
शरीर के स्वास्थ्य के लिये, युक्ताहार-विहार-व्यायाम-मन की प्रसन्नना आवश्यक 
है, उसी प्रकार आत्म-लाभ के लिये, शम-दमादि गुणों को धारण करना परम 
आवश्यक है । 


मुमुक्ष, सुखेन : मुने ! छातन्‍दो० उप» (५॥२॥१) तथा बृह० उप० 
(६।१।१४) में कहा गया है कि प्राण विद्या के रहस्यवेत्ता को कोई भी अन्न 
अक्षक्ष्य नहीं होता, इस पर प्रकाश डालने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी :. सर्वाज्नानुमतिश्च प्राणात्यये तहर्शनात्‌ ॥३४१२८॥ 


व्याख्या : प्राण विद्या के रहस्य का यह एक अज् है कि प्राण अस्त से सुरक्षित 
रहता है इसलिये यह भी कहा गया है कि अन्न ही प्राण है अतएब अन्न के द्वारा 
प्राण की रक्षा करनी चाहिये । जन्न मैध्य हो, गीता में त्रिविध आहार का वर्णन 
स्वयं भगवात ने किया है। अन्‍्न, यशञावशिष्द ही पाने की विधि बताई गई तथा 
उस अन्‍्न से सर्व पायों से विमुक्ति कही गई है अतएवं अन्नाहार, शास्त्रीत्यानुसार 
करना ही श्रेषस्कर है कित्तु मेध्य अन्त की अध्राप्ति में जहाँ अन्त बिता प्राण न 
रहने की अधिक संभावना हो, वहाँ अभक्ष्य (जमेध्य) जन्‍्न पाकर, श्राणों की रक्षा 
कर लेनी चाहिये किन्तु सदा के लिये अभक्ष्य पाने की विधि नहीं है क्योंकि श्रुति 
में ऐसे ही आचार का दर्शन होता है। छान्‍्दों० उप० (१॥१०।१ से ७ तक) की 


३०४६ 


औुति में एक कथा आंती हैं, कि किसी समय टिडिडियों के. गिरने एवं ओले पड़ने 
से कुछ देश में भीषण जवाले पड़ गया, लोग भूलों मरते लगे । वहाँ इश्य ग्राम में 
उस समय उपस्ति नाम वाले एक विद्वान ब्राह्मण, अपनी पत्ती आटिकी के साथ 
रहते थे। दरिद्रता वश उन्हें अत्यन्त ही संकट के साथ कालक्षेप करना पड़ रहा 
था। कई-दिनों से अन्त'न मिलने के कारण, वे भूख के भारे, मृत्यु के मुख में 
जाने को समय जानकर, समीप ही एक महावत के पास गये । बह उड़द खा रहा 
था, ब्राह्मण ने उससे अपनी प्राणरक्षा के लिये उड़द खाने को माँगा । महावत ने 
कहा भाई ! भेरे पास इतता ही उड़द है, उसे पात्र में रखकर पैंते खाना प्रारम्भ 
कर दिया है। यह जूठा अन्न आप ब्राह्मण को मैं कैसे दूँ ? उषस्ति ते कहा, इसी 
में से मुझे खाने को दे दो । महावत ने वे उड़द उस ब्राह्मण को दे दिये और कहा 
कि यह जल भी रखा है, इसे आप पी लें । उषस्ति ने कहा यह जल जूठा है । इस 
जूठे पानी को पीने से मुझे दोष लगेगा। यह सुनकर महावत बोला, भरे, 
महाराज ! क्या ये उड़द जूढे नहीं है ? उपस्ति ने कहा, कि इन जूठे उड़द को 
खाये बिना मेरा जीना असम्भ्रव था किन्तु जल तो मुझे अन्यत्र भी इच्छानुसार 
मिल सकता है। इससे यह स्पष्ट है कि प्राण-संकट उपस्थित होने पर ही, अमेध्य 
अन्त पोया जा सकता है, स्वंदा नहीं । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने ! किसी अन्य युक्ति से उक्त वार्ता को पुष्ट करते की 
कृपा हो ? 


बेदव्यासजी : अबाधाच्च ॥२३१४।२३॥ 


ब्यक्या : छान्‍्दों> उप« (७२६।२) की श्रुति कहती है 'कि आहारशुद्धी 
संत्ततणुद्धि आहार की शुद्धि से झन्‍्तःकरण की शुद्धि होती है, इत्यादि । आहार 
के विष्य में अन्त की विशुद्धता को आवश्यक बताने वाले जो श्रुति वचन हैं, उनके 
साथ एक वाक्यता स्थापित करने के लिये, दूसरी श्रुति के द्वारा बाघ (विरोध) 
होना उचित नहीं है, इस कारण से पी, प्राण:संकट का समय छोड़कर, साधारण 
काल में भ्रक्ष्याक्ष्य का विचार तथा दभक्ष्य का त्याग-रूप आचार संदा सुरक्षित 
रखना चाहिये । इतिहाश्व व पुराणों में कई कथायें उपलब्ध होती हैं कि न पाने 
योग्य अन्न पाने से, बुद्धि की विशुद्धता का ताश हो गया । भीष्म पि पमह ने 
स्वयं वपने मुख से श्रीकृष्ण, दोषदी झादि के सामने कहा है कि दुष्ट दुर्योधन का 
अन्न पाने से, मेरी बुद्धि कत्तेब्याकर्तव्य का विचार न कर सकी, इत्यादि । 


रे०६ 


/ * मुंझुक्ष मुक्लेन : गुने ! प्रकारात्तर से उक्त विषय को हीं पुष्ठ करने कौ 
कृपा हों । 


वेदव्यासजी : अपि च स्मयते ॥३॥४३०॥॥ 


व्याख्या : इस उक्त सिद्धान्त का समर्थन स्मृति भी करती है, जैसे मनू 
स््ृति ि डे ।१०४) में कहा गया है कि 'जो मनुष्य प्राण, संकट में पड़ने पर, जहाँ 
कहीं से भी अन्त लेकर, छा लेता है, वह उसी प्रकार पाप से लिप्त नहीं होता, 
जैसे कीचड़ से आकाश' इस प्रकार स्मृति वचनों से भी, यही निष्कर्ष निकलता हैं 
कि प्राण जाने की परिस्थिति उत्पत्त न होने तक, आहार-शुद्धि रूप सदाचार को 
सुरक्षित बताये रहना चाहिये, यही श्रुतरि-शास्त्र और सस्तों के सिद्धान्त वचन हैं | 
राजा युवनाश्व त्‌ पीने योग्य जल को भूल से पानकर कैसी आपत्ति के कीचेड़- में 
फेस गये थे। अत: आहार की परम विशुद्धता का ध्यान सदा बनाये रहना चाहिये । 


सुपुक्ष सुखेन : पभो ! पुनः श्रूति वचनों से भक्ष्याभक्ष्य के निवेध का 
प्रमाण देकर, समझाने की कृपा करें । 


बेदव्यासजी : शब्दश्चातोडकामकारे ॥३१४३३१७ 


व्याख्या : इच्छानुसार अभक्ष्य भोजत का तिषेध स्वयं श्रूति जोर देकर 
करती है इसलिये श्र्‌ति प्रमाण के अनुसार, प्राण-संकट की परिस्थिति आये बिना 
निषिद्ध अन्न व जल का ग्रहण नहों करता चाहिये । छान्दों० उप» (५॥१०६) 
की श्र ति में अभ्नक्ष्य भोजन करते वाले को महापापी कहा गया है। जहाँ कहीं 
श्रुति में ज्ञान की ता दिखलाने के लिये, ब्रद्मविद के सम्बन्ध में यह कहा है 
कि 'उसके लिये कुछ भी अभक्षय नः् क्रेवल ब्रह्मविद्या की स्तुति के लिये 
है। सार स्वाद की कामना से जो अभक्ष्य चाहे, सो खाता रहे, ऐसा उस 
अति का तात्वर्य नहीं है । स्वेच्छा पुर्वेक निधि भोजन करने से, बरहाविद का भी 
पतन होना देखा गया है । सदिरा-याव से साइब लोग भी महापादी की कोडि में 
आकर परूपर लड़-कटकर, स्वयं छप्पत करोड़ जन संख्या का संहार कर लिये । 
साक्षात्‌ भगवान कृष्ण के समझाने पर भी, वे न समज्े। कंस्तु, शास्त्राशा का 
सम्मान करते हुये, ज्ञानी को भी अध्नक्ष्य का भोजन न कभी करवा चाहिये । 


ड्ेग्ड 


2५ - अयुक्ष,मुखेन : मुते | ज्ञानी को कर्म करता उचित है या वहीं; यदि 
उचित है तो उसे कौन से कम करते चाहिये ? 


वेदव्यासजी : विहितत्वाच्चाश्रसकर्मापि: ॥३।४३ २॥ 


व्याख्या ; बृहू० उप० (४।४।२२) की श्रुति का निर्देश हैं कि शरीर 
यात्रोपयोगी भोजनादि के तथा आस्मयात्रोपयोगी शम-दसादि कर्म,लोक संग्रह के 
लिये ज्ञानी को भी करणीय कहे गये हैं, अत: जिस वर्ण व आश्रम में ज्ञानी हो, 
उस वर्ण व आश्रम के शास्त्रोक्त कर्म, उसके लिये विहित हैं, अतएव उनका अनुष्ठान 
अवश्य करता, ज्ञानी का कतंव्य है । गीता (३२५) में भगवत श्रीकृष्ण का वचन 
है कि हे अर्जुन ! जैसे ऊज्ञानी कमपिक्त पुरुष कर्मों का अनुष्ठान करता है, उसी 
प्रकार ज्ञाती को भी चाहिये कि लोक-संग्रहार्थ अनासक्त भाव से कर्मो का अनुष्ठान 
करे। ऋषभ देव ज्ञानी पुरुष थे। उन्होंने देह-रक्षा के लिये भी कमे करना छोड़ 
दिया परिणाम उसका इतना बुरा हुआ कि उनके देखा-देखी से, बेद-बिरुद्ध आच- 
रण करने वाला, सारा बागियों का मत संसार में फैल गया, जिससे लोक-परलोक 
दोनों से विमुख होना पड़ा उस समाज को । 


सुमुक्ष मुखेन : प्रकारान्तर से उक्त विषय को दृढ़ करने की क्रपा हो, मुने ? 
बेदव्यासजी : सहकारित्वेन च ॥३॥४।३३॥ 


व्याख्या : जिस प्रकार शम, दम, तितिक्षा आदि कर्म, परब्रह्म पुरुषोत्तम 
भगवात की प्राप्ति के: साधन में सहकारी हैं, उसी प्रकार वर्ण जौर आश्रय के 
अनुकूल शास्त्र विहिंत आचार, व्यवहार, निष्काम भाव से किये हुये, ब्रह्मप्राप्ति के 
साधन में सहायक हैं अतएवं ज्ञानी को भी इनका अनुष्ठास लोक-संग्रह के लिये 
अवश्य कश्ता चाहिये। आलस व प्रमादवश इनका त्याग नहीं होता चाहिये । 
योगवाशिष्ठ, में कथा आती है. क्ति एक बार ब्रह्मसभा में भगवान विष्णु पध्ारे, 
वहाँ विराजे हुये सभी ब्रह्मादि देवताओं, ऋषियों और, अन्य लोगों ने उठकर, 
प्रणामादि द्वारा, उनका स्वागत किया किन्तु आत्मकाम, आत्माराम सनातनजी ने 
उठकर, उत्तका अभिवादन न करके शिष्टाचार का निर्वाह नहीं किया, ज्यों के त्यों 
बंठे रहे, अस्तु, उस दोष से उन्हें स्कन्द रूप से मृत्युलोक में जल्म लेना पड़ा, अत- 
एव ज्ञानी को भी आचार व्यवहार रूप कर्मों का अनुष्ठान करना ही चाहिये । 


रण 


मुपुक्ष, सुखेन : मुने ! परबहा बुरुषोत्तम भगवान की भवित के अज्जूधूत जो 
श्रवण-कीतन आदि कर हैं, उनका पालन कब-कव और कैसे होना चाहिये ? 


बेदब्यासजी : सर्वथापि त ऐवोसयलिड्भरगत्‌ ॥३१४१३४।॥ 


व्यास्या : किसी प्रकार की बाधा उपस्थित होने पर भी, भक्ति से सम्बन्धा 
रखने वाले (भगवदर्थ) कर्म और भागवत्‌ धर्म को सर्वेभावेन अपने आचरण में 
लाना चाहिये । इनके जभाव को उसी प्रकार न सहना चाहिये जैसे मीनवारि के 
वियोग को । इनके लिये आतुर इतना होना चाहिये जैसे भूखा अनुकूल अन्त पाते 
के लिये क्योंकि श्रुति-स्मृति दोनों के महत्वपूर्ण, वर्णन रूप लक्षण से निश्चय कर 
के यही सार सिद्धान्त निकलता है। बृह॒० उप० (४।४।२१) की श्रुति में कहा है 
कि बुद्धिमान ब्राह्मण का प्रधान कत्त॑व्य यह होता है कि उस परब्रह्म पुरषोत्तम 
भगवान को तत्वतः जानकर, उसी में बुद्धि को लगाये, “जैसे सती साध्वी नारी 
अपने पति में सर्वधावेन अनन्य बुद्धि से अनुरक्त रहती है ।! अन्य नाना भ्रकार के 
कहे हुये, साधन सम्बन्धों शब्दों पर ध्यान न दे क्योंकि वे सब शब्द जाल वाणी के 
अपबव्यंय मात्र हैं तथा मुण्ड० उप० (२।२।५) की श्रुति में कहा गया है कि जिस 
परबह्म परमास्मा में स्वर्ग, पृथ्वी, आस्वरिक्ष, मन सहित सर्वेन्द्रियाँ और प्राण 
स्थित हैं। उसी एक सबके आत्मा परब्रह्म परमेश्वर को जानना चाहिये । दूसरी 
अन्य बातें जो परमेश्वर सम्बन्धित नहीं है, उत्तकों त्यागों। जअंम्रृत रूप परमात्मा 
को थाने के लिये, सेतु के सदूश यही ऐंक सरल मार्ग है। श्रीमद्भागवन में 
(१०३६) भी कहा है कि 'जों आपके भक्त आपके चार चरिक्ों को प्रतिक्षण 
सुनते हैं, गाते हैं और वर्णन करते हैं तथा उन्हीं का स्मरण कर-करके आनन्दित 
होते हैं, वे ही आप श्री के उत्त चरण कमसलों का दर्शच अविलम्ब करते हैं। जो 
चरण, भव प्रवाह के शोषक हैं अर्थात्‌ भव-सागर से पार करते वाले हैं । गीता में 
भी भगवात श्रीकृष्ण ते बार-बार इस विषय में अर्जुन से कहा, है, यथा गीता 
(&/१३॥१४) में, है वा ! देवी सम्पत्ति से युक्त अननन्‍य मत वाले महात्मा गण 
मुझे समस्त धूतों का आदि और अविनाशी जावकर, मेरा भजन करते हैं, 
यस्नशील दृढ़ निश्चयी भक्त निरन्तर मेरे नाम व गुणों का कीत॑न तथा मुझे, 
नमस्कार करते हैं, सदा मेरे में मदर, बुद्धि लगाये हुये, प्रेम पूर्वक मेरी उपासना 
करते हैं ।' इससे यही सिद्ध होता है कि भगवद्‌ भक्ति के श्रवण, कीत॑न, स्मरण 
आदि कर्म सतत होते रहें, इनका अनुष्ठान प्रमाद-आलस को छोड़कर, प्रत्येक 


केण्दे 


परिस्बिति में निरन्तर करना चाहिये, जिंसेसे परब्रह्म परमेश्वर की प्राप्ति शीघ्र 
सुलभ हो जाती हैं । 


मुसुक्ष्‌ .मुखेन : भगवव्‌: कथा-श्रवणादि की विशेषता क्या है ? मुने ! 
बेदव्यासजी : अतभिन्नवं च दर्शयति ॥३॥४।३५॥) 


व्याख्या : वृहू० उप० (४।४)२३) की श्रुति ने कहा है कि परब्रह्म पुरुषोत्तम 
भगवान की प्राप्ति करने वालों की महिमा जो ब्रह्मः दर्शनाभिलाधी साधक जानते 
हैं, उनका मन शान्त हो जाता हैं अर्थात्‌ विषय वासना से अभिभूत नहीं होता, 
जिनकी इन्द्रियाँ वश् में हो गई हैं, जो सभी क्रियाओं से उपरत है और जो सब 
प्रकार के शारीरिक और मानसिक सुख-दुखों को सहन करने में समर्थ तितिश्षु हैं 
तथा परत्रह्म परमेश्वर के स्मरण में तन्‍्मय रहा करते हैं, वे समस्त पापों से पार 
हो जते हैं, उन्हें पाप, संताप नहीं पहुँचा सकते अपितु वहीं पापों को संतप्त कर 
देते हैं। इस प्रकार से भगवान की केथा-अ्रवण व नाम संकीतंन और स्मरण से, 
सब॑ पायों का विनाश वैसे ही हो जात है, जैसे अग्नि की चितगारी से सूखी तृण- 
राशि, इसलिये इतका अनुष्ठान प्रत्येक परिस्थिति में करते रहना चाहिये। भगवान 
के नाम में अनिवंचनीय शक्ति है। नाम का उच्चारण किसी व्याज से भी ले लेने 
से, महान से महान पापी विशुद्धात्मा बन गये हैं। पुराणों में अजासिल, गज, 
गंणिका, गीध, गवन, खस, कोल-किरातों की कथायें प्रसिद्ध हैं जो भगवन्नाम्‌ के 
पापमोचिनी शक्ति का परिचय देती हैं । 


सुपुक्ष, सुखेन : प्रो ! प्रकारान्तर से पुलः उपासना विषयक कर्मानुष्ठान 
की विशेषता का >तिपादन करने की कृपा हो । 


वेदब्यासजी : अन्तरा चापि तु तद्दुष्हें: ॥३॥४४३६॥ 


व्याब्या : वर्णाश्रेम धर्मों के पालन में असमर्थ, ब्रह्म-जिज्ञासु भी केवल पर- 
ब्रह्म परमेश्वर की भक्ति एवं भागवद्धमों का झनुष्ठान करने से ही, पुरुषोत्तम 
भगवान की. प्राप्ति सबंभावेन कर सकते हैं क्योंकि श्रुति में ऐसे ही विधान का 
दर्शन होता: है । श्वेता० उप० (१॥१४) में बताया गया है कि अपने शरीर को 
सीचे की परणि और परमात्मा के नाम ऊँकार (इससे ईश्वर के सर्व नामों का 
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ग्रहण होता हैं) को ऊपर की अरणि बनाकर, ध्यान के द्वारा निरन्तर मन्धन करते 
रहने से, साधक काठ में छिपी हुई अग्नि की भाँति हृदय में स्थित, परब्रह्म पुदंपो- 
त्तम भगवान का साक्षात्‌कार कर लेता है, इसके पश्चात्‌ व्व्ेत्ता उप० (२॥१ से 
# तक) में ध्यातावस्थित होते के लिये, परब्रह्म परमेश्वर से प्रार्थना करने और 
उनकी शरण ग्रहण के तिर्देश का वर्णन है, पुनः श्वेत ० उप० (२७) में कहा गया 
है, कि हे जिज्नासु ! जगत के कारण भूत सर्वास्तर्याम्ती परमेश्वर की शक्ति व 
प्रेरणा का सहारा लेकर, तुम्हें उनकी प्राप्ति के लिये, उन्हीं पुरुषोत्तम भगवात की 
सैवा-समाराधना में संलगत रहना चाहिये । ऐसा करने से तुम्हारे पूर्व कृत संचित 
कर्म, साधन में विध्त उपस्थित न कर सकेंगे, पुनः श्वेता० उप» (२।१४,१५) में, 
उपर्युक्त सब साधनों का फल स्वस्वरूप, परस्वरूप अर्थात्‌ जात्मा और परमात्मा 
के स्वख्प-साक्षात्कार रूप परम फल की प्राप्ति कही गई है, इससे सिद्ध है कि 
वर्णा्रम-धर्म-विहीन मनुष्य, केवल भग:द्भधक्ति व भागवद्ध्म का आश्रय लेने से, पर- 
ब्रह्म की प्राप्ति कर सकते हैं । 


मुमुक्षु सुखेन : मुने ! क्या स्मृतियाँ भी उक्त वार्ता का समर्थन करती हैं ? 
वेदव्यासजी : अपि च॒ स्मर्यते ॥३३०।३७॥ 


स्थाल्या : अवश्यमेव स्मृतियों में भी उक्त वार्ता का पूर्ण रूपेण समर्थन किया 
गया है। श्रीमद्भगवद्गीता (६।३२) में जो वर्ण, जाश्रम, धर्म के जनधिकारी हैं, 
ऐसे पाप योति चाण्डाल' आदि को भी, भगवान की शरणागति से, परम गति बताई 
गई है । भगवात्‌ श्री कृष्ण ने गीता (११।४५।१३।५४) में स्पष्ट कहा है कि मेरी 
ग्राप्ति में वेदाध्ययत, यज्ञानुष्ठान, दान तथा नाना प्रकार कौ क्रिया और उग्र तप 
कारण नहीं हो सकते अर्थात्‌ माव इनसे मेरी प्राप्ति नहीं होती, मैं तो केवल 
अनस्य भवित के ढ्वारा ही जाना, देखा >र प्राप्त किया जा सकता हूँ। इसी 
प्रकार श्रीमद्भागवत आदि ग्रन्थों में, स्थात-स्थान पर भगवत शरणागति, भगव- 
जह्क्ति एवं भागवद्धमे का समर्थतर किया गया है कि वर्णाश्रम धर्म पालन में 
असमर्थ साधक केवल भक्ति से, परमात्मा की प्राप्ति कर लेता है, जिस प्रकार सूर्य 
के सारी अरुण बिता पैर के अर्थात्‌ पांव से चलने में सब प्रकार से असमर्थ होते 
हुये, सूर्य के बात में बैठकर, पूरे ब्रह्माण्ड का दर्शन कर लेते हैं, उसी प्रकार भवित 
का आश्रय लेकर भक्त, भगवान की प्राप्ति व भगवद्धाम की प्राप्ति कर लेते हैं । 


सुसुक्ष मुखेन : त्रभों! भागवद्धर्मानुष्ठात की विशेषता बतलाने की कृपा हो। 
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बेदब्यासजी : विंशेषानुप्रहश्च ३१४१३ ८॥॥ 


व्याब्या : जो अन्यालम्बन त्यागयकर (अन्य धर्म-कर्म का आश्रय ने लेकर) 
अनस्य भाव से केवल भक्ति व भागबेद्धर्म का आश्रय ग्रहण करता है तथा उसके 
अनुष्ठान में सतत लगा रहता है, वह भगवान की विशेष कृपा प्राप्त करने का 
अधिकारी हो जाता है तथा उस कृपा वैभव का साक्षात्‌ अनुभव करता है, यही 
विशेषता भक्तित में है। अन्य अधिकारी अपने हाथ से तैरकर, समुद्र पार करते हैं 
किन्तु भगवान अपने आश्रयी भक्‍त का हाथ पकड़कर, स्वयं भवसागर से खींच 
लेते हैं और अपने अंक में बैंठाकर, उसका दुलार करते हैं। श्रीमद्भागवत में 
आता है कि भगवान स्वयं दुर्वासा जी से कहते हैं कि मैं भक्तों के आधीन संदा 
रहता हूँ, भक्तों 'छे-पीछे उनकी पद-रज से अपने को पवित्र करने के लिये 
डॉलता हूँ । द्ादशव्वाँ पूरा अध्याय गीता का तथा (८१४) (६१२) इसके 
अतिरिक्त सभी इतिहास, पुराण, स्मृति आदि भक्ति-भक्त और भगवान्‌ की महिमा 
से भरे हुये हैं। इससे सभी साधक तथा वारद, व्यास, शुक, हनुमान और अन्य 
ऋषि, एक स्वर से भक्ति की महिमा का गात करके कहते हैं कि “त्रिसत्यं भक्ति 
रेव गरीयसी' जौर मुक्ति की ओर पीठ फेरकर, भक्ति की कामना करते हैं । 


सुमुक्ष, मुखेन : मुने ! पुनः भागवद्धर्म की विशेषता का प्रतिपादन करने 
को कृपा हो । 


बेदव्यासजी : अतस्त्वितरज्यायो लिड्भाच्च ॥३१४४३ ८६ 


व्याख्या : उपर्युक्त सभी हेतुओं से यह सिद्ध हुआ कि अन्य सब धर्मों की 
अपेक्षा भगवान की भक्ति एवं भागवद्धर्म सर्वभावेन श्रेष्ठ है, इसके अतिरिक्‍त 
स्मृति अ्रमाणों से भी यही सिद्ध होता है । जैसे श्रीमद्भागवत्‌ (७8१०) में 
कहा, गया है, कि द्वादश गुणों से युक्त ब्राह्मण भी यदि भगवान पद्मताभ के चरण- 
कमल की भक्ति से विमुख है, तो उसकी अपेक्षा उस चाण्डाल को श्रेष्ठ मानता हूँ 
जिसके मन, वचन, कर्स और धनादि सब परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान को समपित 
हैं क्योंकि वह चाण्डाल भक्त अपनी भक्ति के प्रभाव से अपने सारे कुल को पवित्र 
बनाने की सामर्थ्य बाला होता है, परन्तु भह अभिमाती ब्राह्मण ऐसा करने में 
सर्वशा असमर्थ रहता है । इसी प्रकार श्रीभागवत (३॥३३।७) में भाया है, कि 


हेक्रु 


है. भगवान्‌ ! जिसकी जिल्लौ| पर आपका प्रवित्न चाम निवास, करता हैं; बह 
चाण्डाल भी श्रेष्ठ है क्योंकि जो आपके नाम का+कीतेन करते हैं, उन महापुरुषों 
ते तप, यज्ञ, तीथथं और बेदाध्ययल आदि सब कुछ कर लिया। इस प्रकार सभी 
पुराणों, इतिहासों और स्पृत्तियों में स्थान-सथान पर भक्ति-भक्त, और भगवान की 
महिमा का गान करते हुये, यही सिद्ध किया है कि वर्णाश्रस धर्म के अनुष्ठान करने 
बालों की अपेक्षा भक्ति व भागवद्धमं का अनुष्ठान अधिक श्रेष्ठ है क्योंकि भक्ति में 
बहुत सी विशेषतायें हैं । महाभारत में कथा आती है कि श्री युधिष्ठिर जी महा- 
राज के यज्ञ में सभी ऋषियों, मुनियों की सेवा-पुजा करने के पश्चात्‌ भी यलष-यूर्ति 
का घटा न बजा, परन्तु जब भक्त वलमीक स्वपच ने भोजन पाया तब जाकर यज्ञ- 
पूर्ति का घंटा बजा । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने ! यदि कोई मनुष्य कारणवश आश्रम का व्यतिक्रम 
करता चाहे तो कर सकता है या नही ? यदि कर लें तो उसके व्यक्तित्व में क्या 
ई हानि होगी, या नहीं ? 


वेदव्यासजी जी : तजू सस्य नातद्राबों जेमिनेरपि नियभा-- 
तद्ूपाभावेभ्य: ॥३8४४०॥॥ 


व्याख्या : चतुर्थ आश्रम संन्यास को ग्रहण करके पुनः व्यतिक्रम से गृहस्थः 
आश्रम में लौटते का विधान शास्त्र में नहीं बताया गया, इसी प्रकार वानप्रस्थ से 
भी गृहस्थाश्रम में लौटना, श्रुति में निवेध किया गय। है क्योंकि उच्च आश्रम में 
स्थित होकर नीचे गिरने का निषेध श्रुति में तो है ही । किसी वर्ग का प्राणी अपना 
पतन नहीं चाहता, अतः सबकी ओर से उकत वार्ता का निषेध है। आश्रम बदलने 
की विश्वि जो श्रुतियों में है, वह क्रम से है, विलोम से नहीं | बहु (जाबाल ० उ०४ ) 
में इस प्रकार कही गई है कि ब्रह्मचय की परिसमाप्ति करके, गृहस्थाश्रम में प्रवेश 
करना चाहिये पुनः गृहस्थ से वानध्रस्थ में जाता चाहिये, पुनः वानश्रस्थ से संन्‍्यास 
आश्रम से जाना बताया गया है हुथवा विशेष वैराग्य की अपेक्षा से, किसी भी 
आश्रम में, संन्यास ग्रहण क्रिया जा सकता है। संन्‍्यास से पीछे लौटता क्रम और 
शिष्टाचार के विपरीत है । आचाये जैमिनि का भी यही सत है इसलिये आश्रम 
का व्यतिक्रम करना +संगत और अपराध है। श्रुति मर्यादा का उतलंघन करने 
वाला पापी, सज्जनों की दृष्टि से गिर जाता है, णैसे ऊँचे स्थात से गिरने से 
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अंद्मज- या मृत्यु हुयी बिसा, प्राणी नहीं रहता वैसे ही उच्च आश्रम से तीचे 
गृहस्थाश्रम में गिरंने वाला मंनुंष्य, महाभ्रय को प्राप्त होता है । 


मुसुक्ष सुखेन : मुने ! प्रायश्चित कर लेने पर, वह मनुष्य शुद्ध हो जाता 
होगा कि नहीं ?ै 


वेदंब्यॉसजी : न चाधिकारिकप्तपि पतनातुसानात्तदयोगात्‌ 
0३१४४ १॥ 


व्याब्या : ब्रह्मचर्याश्रम में यदि ब्रह्मचारी का व्रत भंग हो जाय तो श्रुति- 
स्मृति में उसके प्रायश्चित का विधान बताया गया है; इसी प्रकार गृहस्थाश्रम में 
भी ऋतुकालादि का नियम, पालन भज्ञ हो जाने से प्रायश्चित कहा गया है 
क्योंकि ये प्रायश्चित के अधिकारी, शास्त्रों में कहे गये हैं, परन्तु वानप्रस्थ व 
संन्यास ग्रहण करके जो पुनः गृहस्थाश्रम में लौटकर, स्त्रीअसज् आदि में संलग्न 
होकर, आारूढ़ पतित हो गये हैं, उनकी परिशुद्धि के लिये शास्त्र में, किसी प्रकार 
के प्रायश्वित का विधान नहीं है | शास्त्रौं-स्पृतियों में उतका अतिशय पतित होना 
मानकर, उन्हें प्रायश्रित करने का अधिकारी नहीं माना गया है, जैसिनि का भी 
यही मत॑ है, जैसे अनव॒सर स्वर्ग से पतन होने पर, अनधिकारी त्विशद्धू के लिये 
किसी ने कोई प्रायश्वित नहीं कराया क्योंकि शास्त्र सम्मति न थी; इसी प्रकार 
आसक्ति बंश गोमांस भोजी, विश्रमांस भोजी ब्राह्मण की भाँति, जाश्रम पतित का 
कोई प्रायश्चित नहीं है । 


सुपुक्षु मुखेन ; मुने ! इस विषय पर अन्य आचार्यों का क्या मत है ? 
वेदव्यासजी :. उपपूर्वसपि त्वेके भावभशनवत्तदुक्तम्‌ ॥२४४।४२॥ 


व्याल्या : कई आवचार्यों का कहना है कि जैसे ब्रह्मचारी अपने ब्रत से भ्रष्ट 
होने पर भी, प्रायश्चित कां अधिकारी माना गया है, उस्ती प्रकार वानप्रस्थ व 
संन्यास आश्रम से गृहस्थ में लौटते वाले का प्रायश्चित में अधिकार होना चाहिये । 
महापातक में इसकी संज्ञा न होकर, उपयातक में की गई है इसलिये अभक्ष्य भक्षण 
की भाँति इसका भी प्रायख्वित होना चाहिये । 


जहर 


मुमुज्षु शुलेल -: मुन्ते ! इसमें जापकी सम्मंति क्या: है है 
वेदव्यासजी : बहिस्तृभयथापि स्तृत्तेराचाराच्च ॥३४।४३॥ 


व्याख्या : आरूढ़ पतित वानश्रस्थी व संत्यासी चाहे महापातकी हों व 
उपपातकी, उभय भाँति, शिष्ट सम्प्रदाय और वैदिक ब्रह्म विद्या के अधिकार से 
सर्वथा बहिष्कृत हैं । स्मृति प्रमाण और शिष्ट पुरुषों के आचार-व्यवहार से, यही 
सिद्धान्त स्थायी सिद्ध होता है क्योंकि उतका पतन भोगों की आसक्ति और उच्च- 
स्थान के अनावर से ही होता है, अतः वे पुत्र: ब्रह्म विद्या में अधिकार प्राप्त होने 
गोग्य नहीं है। श्रेष्ठ पुरुष उत्के साथ यज्ञ स्वाध्याय और विवाह व अन्न-जल 
ग्रहण नहीं करते हैं, जैसे श्रेष्ठ आचरण वाला पति, विवाहिता होने पर भी, 
पुंष्वली स्वतस्त्र नारी को ग्रहण नहीं करता, वैसे ही शिष्ट समाज आरूढ़ पतित 
को नहीं ग्रहण करता । 


सुसुक्ष, मुखेल : मुने ! उद्गीथ आदि उपासना का कर्ता धजमान होता है, 
या कर्म करने वाला ऋत्विक ? बतलाते की क्पा हो । 


वेदव्यासजी : स्वासिन : फलश्रुतेरित्यात्रेय : 0॥३४।४४।॥॥ 


व्याख्या : छान्‍्दो० उप० (२३२) की श्रुति के अनुसार, आतज्ेय ऋषि का 
मत है कि 'जो इस उपासना का ज्ञान इस प्रकार रखता है, वह पुरुष वृष्टि विषय 
में पञ्च प्रकारेण साम की उपासना करता है, उस्नके हेतु वर्षा होती है, वह वर्षा 
कराने में समर्थ होता है ।' तथा बुह० उप० (१।३।२५) की श्रूति में कहा गया 
है कि 'उद्गाता अपने व यजमान के लिये जिसकी कामना करता है, उसका 
आगानत करता है ।' इस प्रकार फल-श्रुति बताने वाली, श्रुतियों से यही सिद्ध होता 
है कि यज्ञ के स्वामी को ही उद्गीथ उपासनादि का फल मिलता है, यज्ञ कर्म 
कराने वाले ऋत्विक, उद्गाता आदि को नहीं क्योंकि कामनाओं को लेकर की 
हुई उपासनाओं का कर्तापत भी स्व्रामी का अर्थात्‌ यजमान का ही होता सर्वथा 
उचित यज्ञ कर्ता के जनुरूप है, जैसे कृषि करने वाले कृषक को ही अपने खेत की 
फल मिलती है, हलवाहे व अन्य कार्य करने वालों को नहीं तथा किसान ही खेत 
का मालिक है और खेती करने का कर्तापत भी उसी में हैं । 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! इस पर अन्य आचार्य का मत क्या है ? 


१ 


बेबव्यासजी' : आप्तविज्यसित्योडुलोमिस्तस्मे हि परिक्षीयते ॥३४४१४४७ 


: व्याख्या £ आचार्य ऑड्लोसि का कथन है कि कर्तोपन यजमान का नहीं है, 
अपितु ऋत्विक का हैं तथापि फल यजमान को प्राप्त होता है क्योंकि उस ऋत्विक 
को घन-दानांदि देकर, यजमान उस कर्म के लिये वरण कर लेता है, जिससे उसके 
द्वारा कराये हुये कम का फेल यजमान को मिले, जैसे खरीदे हुये आदमी के द्वारा 
कराई हुई, खेत की गुड़ाई का फल खेत वाले को ही मिलता है, इसलिये ऋत्विक 
हारा किये हुये कर्म के फल का अधिकारी यजमान होता है, ऋत्विक का अधिकार 
केवल यजमान की दी हुई दक्षिणा ही में है । समर यज्ञ में संग्राम करने वाले बहुत 
से वेतन भोगी बीर लड़ते हैं, कटते हैं, मरते हैं किल्तु बिजयश्ली की माल, उस 
महाराजा के ही गले पड़ती है, जिसने सैनिकों के भरण-पोषण का भार ले रखा 
था । किसी वीर व सेनापति की विजय तहीं मानी जाती | वह विजय तो राजा 
की ही है, सेनापत्ति आदि सैनिकों को तो केवल राजा के दिये हुये, धन में अधि- 
कार है । 


मुमक्ष सुखेत : सुने ! आपकी ओर से इसमें सम्मति क्या है ? 
बेदव्यासजी : श्रुतेश्च ॥३४३४६॥ 


व्यास्या : यज्ञ के ऋत्विक की कामता निश्स॒न्‍्देह यजमान के लिये ही होती 
है, बहू (शत० १।३।१॥१६ में) स्पष्ट कहा गया. है । इसलिये इस प्रकार का- ज्ञान 
रखने वाला उद्गाता, यज्ञकर्ता (यजमान) से कहें कि “मैं तेरे लिये किन-किन 
भोगों का आगान करूँ छान्‍दों० उप० (१।»५) इत्यादि श्रुति वाक्‍्यों से भी कर्म 
का कतापिन ऋत्विक और फल में अधिकार, यजमान का सिद्ध होता है। इस 
प्रकार औडुलोमि आचार्य का मंत, हमें थी उचित ही एतीत होता है, जैसे बगीचे 
का माली पेड़ लगाते, उसमें पाती देने और उनकी रक्षा करे में, बह कर्ता है 
किन्तु बाग के पुष्पों और फलों का उपभोंग बाग का मालिक किया करता है, 
जिसने माली को घन देकर, अपनी इच्छानुसार पुष्पों और फलों के सुन्दर-सुन्दर 
पेड़, अपने बाग में लगवाये हैं । 


मुपुक्ष, मुखेन : मुने ! बृहू० उप० (३॥१।१) के प्रकरण में सन्‍्यास आश्रम 
में ही बह्मा-प्राप्ति का वर्णन: आया है, उन्‍्य में नहीं, समझाने की कृपा हो ! 


३१६ 


वेदव्यासजी : सहकायन्तरबिधिः पक्षेण तृतोय॑ तद॒तो विध्यादिवत्‌ 
0४३४४॥४७॥॥ 


व्याख्या : कहोल के पूछने पर अयाज्ञवेल्क्य जी ने सबके अच्तरात्मा कों 
परमात्मा का स्वरुप सांकेतिक  वाक्‍यों द्वारा बताया पुंतः कहा जो शोक, मोह, 
प्ूब, ६३७४ और जरा-मृत्यु से परे है, वह परमात्मा है , इस प्रकार ब्रह्मज्ञान त्राप्त 
कर लेने पर ब्राह्मण, पुत्त कामता, धन कामना और कीति कामना के साभ स्वर्ग 
बॉकि-सुल्ष। सम्बन्धी कामना को त्यागकर (विरक्त होकर) भिक्षावृत्ति से निर्वाह 
करत वाले पथ का अनुसरण करता है, पुनः कामना मात्र को त्याज्य बताकर कहा 
है कि वह ब्राह्मण, उस पाण्डित्य को भली-भाँति जानकर, बाल्य भाव में स्थित 
रहने की इच्छा करे, पुत्र: उससे भी उपरत होकर मुनि हो जाय, पुतः अमौन और 
मौन दोनों से आग्रह बुद्धि हा ले, तव वह ब्राह्मण हो जाता है अर्थात्‌ ब्रह्म को 
भली-भाँति प्राप्त कर लेता है, इत्तादि बृ० उप>» (३।४॥१) की श्रुति में वर्णत 
आता है। इस वर्णन में सन्यास आश्रम में ही बह्ा-प्राप्ति कही गई है।इस 
प्रकरण में पाण्डित्य और बाल्यभाव के जन्‍्त में 'तिथ्ठासेत' अर्थात्‌ (स्थित करने 
की इच्छा करे) यह विधि वाक्य है परन्तु मुनि शब्द के अन्त में कोई विधि वाक्य 
नहीं है, अतः सहकार्याव्तर विधि होने से, अन्य स्थानों में कहे हुये, विधि वाक्‍्यों के 
अनुसार तीसरे साधन मुन्रि भाव के लिये भी विधि वाक्य का प्रयोग, पक्षान्तर से 
मान लेवा चाहिये जैसे यह कहा जाय कि विद्यार्त्री, बरह्मचारी बतकर श्रथमा का 
भली-भाँति अध्ययन कर, मध्यमा पाठ्य विधि में स्थित होकर, पढ़ने की इच्छा 
करे फिर उसे पढ़कर, शास्त्री हो जाय. फिर शास्त्रीय और अशास्त्रीय अर्थ के 
वाक्य-ज्ञान से उपरत होकर, वह आचार्य हो जाता है अर्थात्‌ शास्त्रीय ज्ञान को 
जपने आचरण में उत्तार कर, अशास्त्रीय आचरण को, अपने से -कंटक की तरह 
निकाल कर फेंक देता है । अब इसमें “मध्यमा पाठ्य विधि को समझ कर पढ़ेंने 
की इच्छा करे' यह विधि है, जो श्रथमा और मध्यमा में कही गई है, परन्तु 
शास्त्री के साथ कोई विधि न होने पर भी, सहकार्यान्तिर विंधि से जो विधि, 
अथमा-मध्यमा के अध्ययन में कही गई हैं, उसी विधि का ग्रहण शास्त्री के अध्ययन 
में भी समझना चाहियें। उसी प्रकार पाण्डित्य, (केवल शास्त्रीय |कोरा ज्ञान) 
बॉल्यभाव (विकारों का अभाव) और मौन (मनतशीलता) इन तीनों की परि- 
पक्‍व अवस्था अर्थात्‌ साधन रूप की अपेक्षा छोड़कर, सहज आत्म ग्रुण के रूप में, 
इनकी स्थिति होने पर ही, बरह्मन्साक्षात्कार होता है। यहीं इस प्रकरण का 


डेप७ 


संदेश: है । 


सुमुक्ष मुखेन : मुने ! इस सिद्धान्त से तो ब्रह्म विद्या का अधिकार व ब्रह्म 
प्राप्ति का होबा, सन्‍्यास को ही जात्ता: जाता है, तो फिर छान्‍्दो ०उप० (८।१४॥१) 
की. श्रुति में गृहस्थाक्षम के साथ-साथ ब्रह्म विद्या का प्रकरण क्‍यों समाप्त 
किया गया है ? 


वेदव्यासजी :. क्ृत्स्नभावात्तु गृहिणोपसंहारः ॥३।॥४।४८॥ 


व्याख्या : गृहस्थाश्रम में चारों आश्रमों का भाव है क्‍योंकि ब्रह्मचारी भो 
गृहस्थाश्रम सेवी गुरु के पास ही ब्रह्माचयं ब्रत का अनुष्ठान करता है, वानश्रस्थ व 
सन्‍्यास का मूल गृहस्थ ही है तथा इन दोनों आश्रमों का जीवन निर्वाह भी, 
गृहस्थ से दी हुई भिक्षा वृत्ति के द्वारा ही होता है। इस प्रकार गृहस्थाश्रम में 
चारों आश्रम अन्तर्भुक हैं, और ब्रह्म विद्या में चारों आश्रमों का अधिकार स्पष्ट 
रूप से श्रुतियों द्वारा निर्धारित है, इसलिये उस ब्रह्म विद्या के प्रकरण का उप- 
संहार, गृहस्थाश्रम के साथ-साथ किया गया है ।। पू्व॑ सूत्र में जो सन्‍्यास का संकेत 
है, वह साधन की सुगसता को लेकर कहा गया है क्योंकि ब्रह्म प्राप्ति सभी ऐव- 
णाओं की समाप्ति पर अर्थात्‌ स्व त्याग पर ही अवलम्बित है। राग-द्ेषादि 
विकारों के रहते, मनन-शील रहना संभव नहीं.है, अतः दूसरे आश्रमों में विध्नों 
का बाहुलय तथा सत्यास में स्वभावतः उसका अभाव होने से, साधन की सुगमता 
समझकर ऐसा कहा गया है । अन्य आश्रमों में ब्रह्म विद्या के अधिकार का निषेध 
नहीं किया गया है, जैसे गृहस्थाश्रम में ब्रह्म विद्या का अधिकार प्राप्त होने से ही, 
इन्द्र और बैरोचन ब्रह्मा के पास ब्रह्म विद्या पढ़ने तो गये किन्तु विध्त भय से 
बैरोचन लौट आये । इन्द्र पढ़े तो किन्तु स्वगं-सुख प्राप्ति के लोभ से ब्रह्म-विद्या 
पढ़े, अतः ब्रह्म साक्षात्कार नहीं हुआ, इस प्रकार विध्न अन्य आश्रमों में आ जाते 
हैं। सन्‍्यास अविध्न है, शुक-सतकादि सर्वत्यागकर, ब्रह्मज्ञनन सहज में प्राप्त कर 
लिये । जनक जी जैसे वीर गृहस्थ भी ब्रह्म प्राष्ति गृहस्थाश्षम में ही कर सकते 
हैं, अतः अन्य आश्रमों में सम्यास की भाँति ही, ब्रह्म विद्या में अधिकार हैं । 


सुमुक्ष मुखेन : मुने ! प्रकारान्तर से ब्रह्म विद्या में सभी आश्रमों का 
अधिकार, समझाने की कृपा हो । 


डै१८ 


वेदव्यासजी : मौनवदितरेषामप्युपदेशातूं ॥३३४४७६॥ 


व्याख्या : जैसे पूर्व कही हुई मनन शीलता (मौन) का साधन सभी के 
लिये कहा गया हैं, उसी प्रकार ब्रह्म विद्या एवं उसके साधनों का विधान, सभी 
आश्रमों के लिये श्रुति में कहा गया है यथा बृह० उप०  (४।४।२३) की श्रुति में 
आया है कि इस प्रकार ब्रह्मवेत्ता की महिमां का ज्ञाता, शास्त, दान्‍्त, उपरत, 
तितिक्षु और समाहित होकर, अपने ही भीतर उस सबके आत्म स्वरूप, परमात्मा 
का साक्षात्कार कर लेता है। इसी प्रकार अन्य श्रुति प्रकरणों में भी कहा गया 
है । इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्म विद्या में समान भाव से सभी आश्रमों का अधि- 
कार है, जैसे मण्डीं में बिकने वाले सभी प्रकार के अन्नों में, सभी अन्नाहार कर 
जीने वाले, देहधारी मनुष्यों का बराबर अधिकार है; उसी प्रकार ब्रह्म विद्या मात्र 
से, ब्रह्म-प्राप्ति करने वालों के लिये, उनके आत्मा का आहार, श्रुतियों में बताई 
हुई, ब्रह्म विद्या में सब आश्रमों का अधिकार है । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने सैतालीसवें सूत्र में बाल्यभाव में स्थित होने की बात 
आई है, अस्तु, बालक के कौत से भाव ग्रहणीय है ? 


वेदव्यासजी : अताविष्कुव॑न्नन्बयात्‌ ॥३।४४०॥॥ 


व्यास्या : अपने गुणों को अपने मुख.से प्रकट न करना, बालक के भाव को 
ग्रहण करना, श्रुति के कथन का- तात्पयं है, अत: बालक के समान दम्भ, मान 
और राग-द्वेष आदि विकारों की अभाव दशा में तथा अपने मुख से अपने गुणों 
की ख्याति न करने में स्थित होना ही, ब्रह्म विद्या वालों को बाल्यभाव में स्थित 
होना, श्रुति ने कहा है । अपवित्न भक्षण, अशौच और स्वेच्छानुसार आदि को 
ग्रहण करने का भाव, बाल्यभाव नहीं है । यदि कोई ब्रह्मज्ञानी का चोला पहन कर 
इन बाल भावों को मनमानी ग्रहण कर लेता है, उसका शीघ्र पतन होता है । 
ब्रह्म दर्शन से तो उसे वंचित ही रहना पड़ता है क्‍योंकि ब्रह्म विद्या के सहकारी 
साधन भावों के अनुसार ही बाल्यभावों को ग्रहण करने का आदेश श्रुति का है, 
विरोधी भावों का नहीं; तदनुसार ब्रह्म-प्राप्ति के मार्ग पर, बाल्यभाव से विचरण 
करने का भाव, बालक की भाति अपने गुणों को प्रकट न करते हुये दंभ, मात 
और राग-द्वेष आदि विकारों से रहित होकर, य्थेच्छा कालक्षेप करने का है, जैसे 


रेप 


किसी को कहा ज़्वाग्र-किः चन्द्रकीतिःश्री राम: जी के ग्रश के गान :करो तो इसका 
अथ है, सुधाकर शीतल, लोकप्रिय, अमृत स्वरूप, सौन्दर्य सार विश्नह आदि गुणों 
मे युक्त श्रीराम जी-का, यंश वर्णन: करो । यहाँ चल्द्र:कें कलंकित जीवन, घटने- 
बढ़ने तथा राहु से ग्रस्नित होने आदि: विकृष्ट गुणों का ग्रहण करना सवा अनुर 
चित्त है; उसी प्रकार उक्त वार्ता को जानना चाहिये । 


आुमुक्षुसुखेन : प्रभो ! शास्त्र कथित ब्रह्म विद्या का फल, जल्म-मृत्यु के 
बन्धन'से मुक्त होता और ब्रह्म प्राप्ति कर लेना; इसी जन्म में होता है कि जन्मा- 
न्तरमें?: ८ ॥ 


वेंदेव्यास जी: ऐहिकमप्यप्रस्तुतप्रतिबन्धे तहशनात्‌ ॥३४।५१॥ 


व्याब्या : ऐत० उप० (२।५) की श्रुति के अनुसार, वामदेव ऋषि को 
गर्भ में ही. ब्रह्मभाव की प्राप्ति हो गई थी । श्री शुकदेव जी के विषय में भी ऐसा 
ही सुना जाता है । गीता (६।४०) तथा. (६।४३) में भगद्वाक्‍्य है, कि 'न हि 
कल्याण कृत कश्विद्‌ दुर्गति तात ग॑छति ।' कल्याणमय परमात्म प्राप्ति के लिये 
साधन रूप कर्म के कर्ताओं की कभी दुगगंति नहीं होती । दूसरे जन्म में वह पूर्व 
जन्‍म की अभ्यास जनित बुद्धि से युक्त होकर, पुनः कल्याण कर्मों के अभ्यास में 
लगकर, मुक्त हो जाता है, अत: श्रुति-स्मृति के इस प्रकार प्रमाणों से यही सिद्ध 
होता है कि साधक के अभ्यास में कोई विध्त न उपस्थित होने से अर्थात्‌ अभ्यास 
पूर्णता की प्राप्ति हो जाने से, इसी जन्म में मुक्ति हो जाती है अगर किसी प्रति- 
बन्च्र के कारण योगी अपूर्ण रहा तो दूसरे जन्म में, उसको मुक्ति रूप फल की 
प्राप्ति संभव है किन्तु ब्रह्म प्राप्ति विषयक अभ्यास का विनाश नहीं होता, यह 
विश्चय है.। साधक के किये हुये अभ्यास्त के मूदु मध्यम और तीत्र संवेग के अनु- 
सार, समय से मुक्ति रूप फल की श्राप्ति अवश्य होती है, जैसे किसी आम आदि 
वृक्ष की सेवा के मुदु, मध्य और यथेष्ट को लेकर ही, उनमें कम व अधिक समय 
में ही फल आते हैं, वैसे ही उक्त वार्ता कों जानता. चाहिमे । 


मुमुक्षु मुखेन : मुने ! जिन्हें ब्रह्म विद्या का मुक्ति रूप फल, इसी जन्म में 


मिलना बताया गया है, उन्हें मृत्यु-लोक ही में वह्‌ फल मिल जाता है कि लोका- 


है२० 


न्तर में जाकर ? 


वेदव्यासजी : एवं सुक्तिफलानियसल्तदवस्थावधूतेस्तदवस्थावधूते 5 
॥शश५र/ 


व्याख्या : जिस प्रकार ब्रह्मविद्या के मुक्ति रूष फल की प्राप्ति का नियम 
नहीं है कि इस जस्म में सिलता है या जन्मान्तर में; उसी. प्रकार यह भी नियम 
नहीं है कि मृत्युलोक में प्राप्त होता है या बह्मलोक में । ब्रह्म प्राप्ति रूप फल की 
प्राष्ति के विषय में कठोपनिषद (२।३।१४) में कहा गया है कि जब जिज्ञास्‌ 
साधक के हृदयस्थ कामनोओं का सर्वथा अभाव हो जाता है, तब वह जमृत हो 
जाता है जौर यहीं ब्रह्म को प्राप्त हो जांता है, इत्यादि श्रुति वाक्‍्यों द्वारा यही 
सिद्ध होता है कि जिसकी ब्ाह्मी स्थिति शरीर रहते ही हो जाती है, उसे यहीं ब्रह्म 
प्राप्ति हो जाना, मानना चाहिये । जिसकी स्थिति वैसी नहीं हो पाई, उसे ब्रह्मलोंक 
में ब्रह्म-प्राप्ति का होना समझता चाहिये जैसे किसी को उसके स्थिति, श्रद्धा व 
कामता के अनुसार, यहीं पुण्य फल की प्राप्ति हो जाती है यथा पुत्रेष्टि यज्ञ से, 
यहीं पुत्र की प्राप्ति और जिसका पुण्य अधूरा है या पूर्ण होते हुये भी, स्वर्ग सुख 
परक है, उसे फल की प्राप्ति दूसरे जन्म व दूसरे लोक में होती है । उसी प्रकार 
उक्त विषय को समझना चाहिये। 


तांत्पर्थार्थ : ब्रह्म ज्ञान से ब्रह्म की व मुक्ति की प्राप्ति संभव है, केवल कर्म 
से नहीं | विहित वर्णाक्षमानुकूल कर्म करवे से, सत पवित्र होता है, जस्तु, ब्रह्म- 
विद्या का साधन भूत समझकर व लोक-संग्रहार्थ कर्म का अनुष्ठान करते रहना, न 
करने से अच्छा है, हाँ ! कर्म में कर्तापन का अभिमान, आसक्ति और फल की 
कामना न होती चाहिये । भगवद्भक्त की महिमा की विशेषता कम व ज्ञान-मार्ग 
से अधश्विक बताते हुये कहा हैं, कि वर्णाश्रम धर्म किसी विध्न या अयोग्यता के 
कारण नहीं भी किये जा सकते, परन्तु भक्ति विवर्धक श्रवण-कीतेनादि का अनुष्ठान 
किसी परिस्थिति में त्यागने योग्य नहीं है । भक्त में लगा हुआ चाण्डाल भी, उस 
बेद पाठी कर्मठ ब्राह्मण से श्रेष्ठ है, जो भगवान की भक्त से विमुख है । भक्ति- 
बान पुरुष के सारे संचित पाप ग्रीघ्र नष्ट हो जाते हैं और वह अपने कुल का 
उद्धार करते बाला सिद्ध होता है। भगवान, भक्त के आधीन हो जाते हैं, उसके 
योगक्षम का बहन स्वयं करते हैं। भक्‍त, भगवान को बहुत प्रिय है अतः भक्ति, 


३२१ 


+ कम, योग और ज्ञान से अधिकतस गरीयसी है, जानकर कल्याण कामौ को, सभौ 
साथ्रवों की अपेक्षा त्यागकर, भक्ति के अनुष्ठान में लग जाना चाहिये, यही 
वेदान्व़ (ब्रह्म-सूत्र) के तीसरे अध्याय के चौथे प्राद का सारतम संदेश है । 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त दर्शन (ब्रह्मसूत्र) के 
तृतीय अध्याय का चतुर्थ पाद समाप्त 


तृतीय अध्याय समाप्त 


इर२ 


ब्-श्रीनन- 


श्रीवेदव्यासकृत वेदाल्त दर्शन (ब्रह्मसूत्र) के 


चतुर्थ अध्याय का प्रथम पाद 


मुसुक्ष, सुखेन : मुने ! पूर्वोक्त उपासनायें आचार से अध्ययन कर लेने 
मात्न से फलवती सिद्धि होती हैं दि उनके साधनों का बार-बार अनुष्ठान करने से ?ै 


वेदब्यासजी : आवृत्तिरसकृदु॒पदेशात्‌ ॥॥४११७ 


व्याख्या : वृह० उप० (४।५।६) की श्रुति का निर्देश है कि आत्मा वा अरे 
द्रष्टव्य: श्रोतव्यों मन्तव्यों निविध्यासितव्यः ।' बह परब्रह्म परमात्मा ही दर्शन करने 
योग्य, सुनते योग्य, सनत करने योग्य और ध्यान करने योग्य है। इसी प्रकार 
मुण्ड० उप० (३।१८) की श्रुति भी निर्देश करती है-'ज्ञानश्रसादेत विशुद्धसत्त्व- 
स्ततस्तु त॑ पश्यते निष्कलं ध्यायमान: ।' विशुद्ध अन्त:करण से युक्त साधक; उस 
कला रहित पुरुषोत्तम भगवात को निरन्तर ध्यात करता हुआ, ज्ञान की निर्मलता 
से देखता है | तथा मुण्ड० उप० (३॥२।१) में भी कहा गया है कि जो साधक 
निष्काम भाव से, उस परम पुरुष की उपासना करते हैं, वे इस रजोंबीय मय 
शरीर का अतिक्रमण कर जाते हैं अर्थात्‌ उंतकां देह-सस्बन्ध (प्रकृति-सम्बन्ध ) 
छूट जाता है; इस प्रकार बह्मा विद्या का बार-बार अभ्यास करना, स्थान- 
स्थान पर बताया जाने से, यही सिद्धि होतां है, कि आचाय॑ मुख से सुनी हुई ब्रह्म- 
विद्या का बार-बार अभ्यास करने से ही, ब्रह्म-प्राप्ति रूप महाफंल को प्राप्ति 
होती है जैसे कोई पुरुष धनुविद्या किसी गुरु से सुन ली किन्तु उसका अभ्यास न 
करने से हस्तलाघवता, लक्ष्यवेध, अच्तर प्रेक्षता, पैंठडै का कौशल्य आदि अनेक 
वीरोचित गुण न प्राप्त होने से, उसे पराजय का ही बशेन करना पड़ता हैं | उसी 
प्रकार ब्रह्म-विद्या के विषय में समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने प्रकारान्तर से; इसी सिद्धान्त को समझाने की कपा हो । 


श्र्रे 


_बैदब्यासजी लिह्राच्च ॥४३१४२॥ 


व्याध्या : भगवान श्रीकृष्ण से कहा हुआ उक्त सिद्धान्त बार-बार स्थान- 
स्थान पर, गीता में देखा जाता है, गीता (५७) 'सर्वेषु कालेयु मामनुस्मर' सर्वे 
समय मेरा स्मरण कर । गीता (८।८) में परम॑ पुरुष दिव्यं याति पार्थानुचित्तयन ।/ 
बास्बार मेरा चिन्तस करता हुआ योगी, दिव्य परम पुरुष को प्राप्त होता है। 
इसी प्रकार गीता (८।१४) तथा (१२२) और, और अन्य स्थानों में गीतोक्‍्त 
प्रमाण द्रष्टव्य हैं । गीता ही नहीं और अन्य स्मृतियों में भी, यही सिद्धान्त पाया 
जाता है | इससे सिद्ध होता है कि आचार्य से अध्ययन की हुई, ब्रह्म विद्या का 
बार-बार अभ्यास रूप अनुष्ठान करना चाहिये, जैसे एक सिद्ध ने ऐक पुरुष को 
एक मन्त्र बताया और कहा कि यदि शलत्र्‌ के सामने, इसको जपते हुये जाऔर 
गे तो वह तुम्हारी हत्या त करके, तुम्हारे चरणों में लोट जायगा किन्तु उस पुरुष 
के कोई शत्तु थे नहीं इसलिये उसने सोचा कि इस मन्त्र से मेरा कोई प्रयोजन 
सिद्ध होने वाला नहीं है, मन्त्र की अवहेलता कर मन्त का अभ्यास न करने से, वह 
मन्त्र भी भूल गया, देवात्‌ विधि-विधान से, किसी कारणवश, उसकी महान 
शत्रुता एक शस्त्र धारी के साथ हो गई । अब उसे न मन्त्र याद है न उस सिद्ध 
से भेंट हों सकती । परिणाम यह हुआ कि अन्त में वह अपने शत्रु ह्वारा मारा 
गया । वेसे ही ब्रह्म विद्या के विषय में समझना चाहिये । 


मुमुक्षु मुखेन : प्रभो ! उस परम पुडुषार्थ स्वरूप परमात्मा का चिन्तन किस 
भाव से निरन्तर करना चाहिये । 


वेदव्यासजी : आत्सेति तूपग्रच्छान्ति ग्राहयन्ति च ॥४३१७३॥ 


व्याब्या : शानी लोग परबत्रह्म परमात्मा को 'यह मेरी आत्मा है' 
अपनी आत्मा मानकर व जानकर उसका सर्व समय चिन्तन करके उसे प्राप्त 
करते हैं और ऐसा ही शरण में आये हुये शिष्यों को समझाकर ग्रहण कराते हैं । 
श्रुति स्वयं ऐसा उपदेश करती हैं यथा (माण्डुकोपनिषद, २) वहू आत्मा ब्रह्म है, 
बहू आत्मा चार पाद वाला है। बृह० उप० (३॥४।१) में 'सबका अन्तरवर्ती यह 
तेरा आत्मा है' बुहु० उप० (३।७॥३) सें 'यह तेरा आत्मा अस्तर्यामी अमृत है ।' 
इसी प्रक/र छाम्दो० उप० (६।८ से १६वें खण्ड तक )शतपथ ब्राह्मण(१४४।३०), 
गीचा (१६६१). तैत्त० उप० (२१) में और भी भभ्य स्मृति, पुराणों एंवं इति- 
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हासों में,.परब्रह्म परमात्मा. को सबका अस्तर्यामी, अन्तरात्मा,-आत्मा, आदि -ऐक 
ही अर्थ के पर्यायवाची शब्द कहकर, सबका आत्मा बताया गया है, इसलिये पर- 
ब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की उपाप्तना, अपने अन्तर्यामी: आत्म भाव से भावित 
होकर, सभी साधकों को करती चाहिये । सभी प्राणियों को अपनी. आत्मा से प्रिय 
कुछ नहीं है अत आत्मभाव के जगाने से, अपने आत्मा स्वरूप परमात्मा से प्रिय 
कुछ न रहेगा। देह-प्राण तथा इनसे सम्बन्धित प्राणी पंदार्थ, परंम)त्मा के विनि- 
योग के लिये हो जायेंगे तब प्रेम परवश परमात्मा का शीघ्र साक्षात्कार सुलभ 
हों जायगा । प्रीति का उदय अपनत्व से ही संभव है, अतः सभी को परकवह्या पर- 
ब्रह्म परमेश्वर में, आत्म' भाव की स्थापना करनी चाहियें। बहुत से ऐसे भक्त व 
ज्ञाती पुरुष हुये हैं कि आत्मा को ही परमात्मा मानकर, अहं विहीन अपने 
शरीर सें चन्दत-फूलमाला इत्यादि घारण कराना, भगवान को धारण कराना 
मानकर, प्रेम विभोर हो जाते थे, अस्त में उन्हें परमात्म-प्राप्ति सर्वे भावेन सुलभ 
हो गयी थी । 


सुसुक्ष सुखेन : प्रभो ! प्रतीकोपासना में भी क्या ऐसी ही. भावना करनी 
चाहिये ? 


वैदव्यासजी : न प्रतीके न हि सः ॥४१४४॥ 


व्याख्या : छान्‍्दों० उप० (३।१८।१) की श्रुति में 'मन ही ब्रह्मय॑ है! इस 
श्वाव से उपासना करे । छाण्दो० उप० (३।१८।१) में “आकाश ब्रह्म है| मानकर 
उपासना करे | छा० उप० (३।१६।१) में आदित्य ब्रह्म है! जातकर उपसना 
करे । इस प्रकार भिन्‍्न-भितन तत्वों प्राणियों और पदार्थों में उपासना 
करने का जो आदेश है, उसी को प्रतीकोपासना कहते हैं, अतएव प्रतीक में आत्म 
भाव नहीं करना चाहिये क्योंकि वह साधक (उपासक) का अ्तरात्मा नहीं है, 
अपितु प्रतीक में जिसकी उपासना की जाती है, वह उपासक की आत्मा है, जैसे 
मूर्ति स्वणंमयी है उस स्वर्ण मूर्ति का स्वर्ण अश्ववा स्वर्ण मूँति उपासक की आत्सा 
नहीं है, अपितु स्वर्ण मूर्ति में जित भगवान की उपासना की जाती है, वे ही पुरु- 
घोत्तम भगवान, उपासिक की आत्मा हैं; उसी प्रकार उपर्युक्त मन आकाश और 
आदित्य आदि में प्रतीकोपासना करने का विधान है, जिस किसी प्रतीक में. पर- 
बहा परमेश्वर की उपासना की जाती है, उस उपासना को, भगवात अपनी सेवा 
समझकर, भवत की श्रद्धा भवित के अनुसार फल्न प्रदान करते हैं। भरी. प्रह्नेलाद 
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जी ने सभी प्राणी पदाथों में भगवात की भावना की; तदनुसार अम्भे से ही, 
नृसिह भगवान प्रकट होकर दशशत दिये और सर्वंभावेन भ क्तराज की रक्षा की तथा 
अंक में बिठाकर, योगिजन दुलेभ अपना लाड़्-प्यार प्रदान किया । पुराणोंऔर 
इतिहासों में साक्षिभूत ऐसी अनेक कथायें श्रवण में आती हैं । 


मुमुक्ष मुखेन : मुने प्रतीकोपासक को प्रतीक में ब्रह्मणाव करना चाहिये 
कि ब्रह्म में उस उस प्रतीक भाव करना, बतलाने की कृपा हो । 


वेदब्यासजी : ब्रह्मदृष्टिस्त्कर्षतू ॥४१॥४॥ 


व्याख्या : ब्रह्म ही सर्वश्रेष्ठ है इसलिए प्रतीक में ब्रह्मदृष्टि करती चाहिये 
क्योंकि ऐसा करने से ही प्रतीकोपासना में श्रद्धा, सेवा और भक्ति की परिवृद्धि 
होगी, जिसे भगवान अपनी सेवा समझकर प्रसन्न हो जायेंगे और उपासक को 
सुलभ होकर, सर्वभावेन उसके हो जायेंगे । निह्ृष्ट वस्तु में उत्कृष्ट की भावना 
करना उचित है किन्तु उत्कृष्ट वस्तु में निकृष्ट की भावना करना स्वंधा अनुचित 
है, जैसे स्व० स्त्री में, ज्ञान होने या पुत्नोत्पत्ति के पश्चात्‌ मातृ भावाना की जा 
सकती है, किन्तु माता में पत्नी भावना कभी नहीं की जा सकती, महानिषिद्ध 
है, उसी प्रकार शालिग्राम शिला (प्रतीक) में ब्रह्म भावना करना उचित है, किन्तु 
परमेश्वर को पत्थर दृष्टि से देखना सवंधा अनुचित है। परब्रह्म परमात्मा का 
साक्षात्कार तथा उनकी साक्षात सेवा सुलभ न होते के कारण, उपासक को तत्सुख 
का समनुभव करने के लिये, वेद में प्रतीकोपासना का विधान बताया गया 
है, अतः उपासक को चाहिये कि प्रतीक (मूर्ति) को, साक्षात्‌ परब्रह्म परमेश्वर 
समझकर तथा तद्भाबना से भावित होकर, अपनी सेवा उपासना से, परमात्मा 
को प्रसन्न कर लें और स्वयं उनकी प्रेम पूर्ण सेवा-उपासना से परम प्रसन्न बने रहे। 
अम्बरीष रार्जाब, ब्रज-गोदियां, नामदेव, मीरा जादि मूर्ति-पूजा के ज्वलन्त 
उदाहरण हैं । चारों युगों से मूर्ति पूजा के द्वारा पहुँचे भक्त, भगवान का साक्षात्‌ 
करते चले आ रहे हैं, अतः सभी उपसकों को वेद-विहित प्रतीकोपासना (सरूति 
पूजा) के द्वारा, परत्रह्म का साक्षात करता, शास्त्रों में विधि रूप से बताबा 
गया है । 


सुसुझ्‌, सुखेन : मुते ! कम, के अज्जुभूत उदगीय आधि के विषय में 
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कैसा भाव रखना चाहिये ? 
बेदव्यासजी : आदित्यादिमतयश्चाज़ः उपपत्तें: ॥९॥ १६७ 


व्याख्या : छान्‍दो० उप० (१।३॥१) तथा (२।२॥१) में जो कर्म के अज्ञ- 
भूत उद्गीथ आदि में, आदित्य आदि की भावना से भावित होकर, उपासना 
करने की विधि बताई गई है, वह अवश्यमेव करना चाहिये क्‍योंकि यही युक्ति 
संगत है। इस प्रकार की भावतामय उपासना से कर्म समृद्धि रूप फल की' प्राप्ति 
होती है । यहाँ की इस उपासना में आत्म भाव करने का फल ब्रह्म प्राप्ति नहीं 
दिखाई देती, अपितु समृद्धि-प्रीष्त दृष्टि पथ में आती है, अतः उद्गीथ आदि 
में आत्म-भाव न करके, आदित्यादि की ही भावना करनी चाहिये । जैसे रोग 
निवृत्ति के लिये सूर्य की उपासना, आदित्य हृंदय-स्तोव को सूर्य का प्रतीक 
मानकर करने को किसी ने बताया, तो रोगी पुरुष को आदित्य हृदय में सूर्य की 
ही भावता करने से सिद्धि मिलेगी, यदि उसमें आत्म भाव करके यह समझा 
जाय कि वह स्तोत्र मेरे ही अर्थ में है, तो रोग-निवृत्ति रूप फल की सिद्धि 
नहीं होगी, बैसे ही उपर्युक्त उद्गीय आदि में, आदित्य आदि की भावना करना 


ही उचित है | 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! साधक को किसी आसन में बैठकर, उपासना 
करनी चाहिये या चलते-फिरते किसी भी परिस्थिति में ? 


वेदव्यासजी : आसीनः सम्भवात्‌ ॥॥ शव 


व्याख्या : आचार्योपदिष्ट परब्रह्म पुरुत्तम भगवान का चिन्तन, मतत और 
निर्दिध्यासन रूप उपासना करता बैठकर ही सम्भव है क्योंकि पद्मास-सिद्धासन 
आदि किसी आसन में बैठने से ही सुषुम्ता नाड़ी सीधी होती है और उसके सीधे 
होने से मनमें एकाग्रता का संचार होता हैं तथा अचंचल मन ही ध्यानादि 
उपासना के योग्य हो सकता है, अन्यथा चलता-फिरता सन चंचलपन के कारण 
समाहित नहीं हो सकता । पड़े-पड़े न्रिद्रावरण कर लेती है, इसलिये ब्रह्मोपासना 
का अभ्यास बैठकर करना श्रेयस्कर है । गीता (६१२) में भगवान श्रीकृष्ण ने भी 
बैठकर ही योगॉभ्यास करने की आज्ञा दी है । लक्ष्यवेधः करने वाला प्रमत्त 
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धनुध॑र किसी भी लक्ष्य को इधर-उधर देखते हुये व॑ चेलते-फिर्ते.वेश्व महीं 
सकता. । लक्ष्य वेश्न तभी होगा, जब लक्ष्य को छोड़कर, मन-बुद्धिटचित्त व नेत्र में 
अन्य विषग्म'न हो, इसी अकार उपाप्तनाः विषयक बारता समझती चाहिये । 


-... चुसुक्षु सुखेन : मुने ! किसी अन्य हैतु का आधार लेकर समझाने की 
क्रपा हो. । 


वेदव्यासजी :.. ध्याचाच्च ॥॥४।१८॥ 


3; व्याख्या : मुण्ड० उप9०.. (३।१।८) में अपने इष्द देव का. ध्यान ह्दी 
उपासना का. स्वरूप बताया गया है । चित्त की एकाग्रता से आराध्य में तदाकार 
बृत्ति का. हो जाता ही ध्यान है, अतः ग्रह ध्यान बैठकर ही करगा सम्भव है, 
चल्नते-फिरते, तहीं.। एक महात्मा जल भरते हुये, परमात्म चिन्तन कर रहे थे, 
चित्त में कुछ एकांग्रता आने से पैर पाठ से हटाते समय किनारे में न आकर 
बीच . कूप, मुख में पढ़ा, महात्मा कुआँ की तली में पहुँच गये, चोट भी लगी, 
ध्यात में विध्त हुआ, इसलिए बैठकर ही ध्यान करने की विधि है । 


मुमुक्षु मुखेन : पुनः उक्त वार्ता को ही दृढ़ करने की कृपा हो प्रभों ? 
वेदव्योसजी : अचलंत्वं चापेक्ष्य ॥४।१४६॥ 


व्याख्या : ब्वेताश्वतरोपनिषद (२८) की श्रुति का अनुशाप्तन है कि 
'ब्रह्मसाक्षात्कार के जिन्नोस्ु को चाहिये कि शिर, ग्रीवा और छाती, इन तौनों 
को उठाकर स्थित करें तथा शरीर को सीधा स्थिर करके, इन्द्रियों को मन के 
द्वारा ह॒देंथ में विलीत करें और ओंकार नौके द्वारा सब भयावह जस्म-मरण रूप 
स्त्रोंतों से पर हो जाय ; इससे यही सिद्धि होता है कि ध्यानोपासना के लिये 
शरीर,की स्थिरता आवश्यक है, इसेलिये बैठकर ही उपासना करनी चाहिये, 
जैसे चलते-फिरते या ठीक से न बैठने वाले पशु उपासना नहीं कर सकते वैसे 
ही पशुवर्त चेरथा के साथ मनुष्य भी धारणा, ध्यान समाधिके योग्य कभी नहीं 
हो सकता । 


मुपुक्ष, मुखेनन : मुंने ! स्मृति प्रमाण से भी क्या उक्त बाता सिद्ध है ?ै 


बेश्प 


वेल्ब्यासजी : स्मरन्ति चू ॥97१११०७४ 


व्याख्या : गीता (६।१३,१४ ) में भगवद्राकप्र हैं,-क्ि शरीर, शिर ग्रीवा को 
अचल (हिलाना-डुलाता तथा इधर-उधर न देखना) धारणतया स्थिर हो जाय 
तथा अपनी नोसिंका'के अग्रशांग में-दृष्टि स्थापित करके इधरनउंधरगः देखें; इस 
प्रकार भय और विल्लेप शुत्य साधक, शात्तभ्ञाव एवं ब्रह्मचय॑ व्रत वाले. वशीकार 
संच्ना को प्राप्त हुये मत से, चित्त को मुझ में लगायें और मुझ में परायण हुआ, 
साधन करने के लिये आसन में आस्तीन हो अंत: स्मृति अमाणों से भी यहीं सिद्ध 
होता है कि व्यात्तोपासता बैठकर. ही करनी चाहिये । भ्रगवान के वाक्य सभी 
वुक्तियों और दृष्टाल्तों के प्रमाण से अधिकतम, बलशाली और श्रेष्ठ हैं। श्रुति 
उनके मुख से निकली हुईं वाणी है । भंगवात के वचनों पर विश्वास न करके 
क़ितने नास्तिक, नरक यातन के अधिकारी हुये । 


मुभुक्ष सुखेन : मुते .! उक्त साधन कैसे स्थान में बैठकर करना चाहिये ? 
वेदव्यासजी .; यत्रैकाप्रता ततब्बाविशेषात्‌ ॥2१॥११॥ 


व्याख्या : शास्त्र में किसी विश्येष स्थान और दिशा का विधात न प्राप्त होते 
के कारण यही सिद्ध होता है कि जिस स्थान में निविध्न, मत की एकाग्रता के 
साधन सुगमता से प्राप्त हो सके, उसी विविकत स्थात में बैठकर,. प्रखह्योपासना 
के साधन में संलग्त होकर, ब्रह्मदर्शन रूप पुरुषार् की सिद्धि कर लेनी चाहिये। 
इवेता>० उप० (२।१०) की श्रुति निर्देशन करती है, कि जो स्थान' सर्वभावेन शुद्ध 
हो, समतल हो कंकड़, अग्ति और बालू आदि से रहित तथा शब्द, जल और 
जाश्नय की दृष्टि से, मत को अच्छा लगने वाला हो, जहाँ आंखों को पीड़ा पहुँचाने 
वाला भयानक दृश्य त हो और वायु के झौंके जोर से न लगते हों, ऐसे पत्रतीय 
ग्रुद्दा आदि में बैठकर, परबरह्म परमात्मा के ध्यान का अभ्यास करता चाहिये.। 
अन्यत्न भी कहा गया है कि यदि नदी का किनारा, सरोवर पृष्ठ, बस, मन्दिर व 
महात्माओं के अश्रम; दिव्यदेश , (चुत घाम-कज़्त पुरियाँ आदि) में मत के अनुकूल 
स्थान मिल जाय तो वहाँ बहा ध्यान का अभ्यास करता श्रेथस्कर है, इसलिये 
निविध्त साधन के लिर्बाह एवं साधक के मन में प्रसन्नता भरने के अनुकूल स्थान 
में, जहाँ मन-की एकाग्रता सरवता से हो सके, साधन का अभ्यास करता चाहिये। 


इ्श्दे 


भगवांन नर-नारायण ने उपर्युक्त कारणों से ही बदरिका-तपस्या हेतु [चुना था। 
अंगवात कपिलदेव, सनु आदि ब्रह्मषियों एवं राजपषियो के कथानक से साधन के 
लिये, उपर्युक्त प्रकार का स्थान चुनना ही सिद्ध होता है । 


मुसुक्ष, सुखेन : छुने ! इस प्रकार उपासना का अभ्यास कब तक होना 
चाहिये ? 


वेदव्यासजी : आ प्रायणात्तत्रापि हि दृष्टमू ॥०१॥१२॥ 


व्याख्या : छान्‍्दो० उप० (८।१५॥१) में कहा गया है कि वह (साधक) 
इस प्रकार पूरी आयु पर्मेन्त उपासना में परायण रहकर अवश्यमेव ब्रह्म लोक को 
प्राप्त कर लेता है; इसी प्रकार प्रश्नोपनिषद (५।१ से £ तक) में सत्यकाम से 
पिप्लाद ऋषि ने मरण पर्येन्‍्त ४४कार अक्षर के द्वारा हृदयस्थ परम पुरुष की निर- 
न्तर उपासना करने का फल, ब्रह्मधाम की प्राप्ति बतलाई है; इस प्रकार श्रुति 
सिद्धान्त के अनुसार, आजीवन नित्य निरन्तर उपासना करते रहना चाहिये अन्यथा 
योग भष्ट हो जाते से पुनज॑न्म की प्राप्ति होती है क्योंकि बीच ही में अभ्यास में 
अच्तराय भा जाने से मन, ब्रह्म का चिन्तन त करने से, प्रकृति सम्बन्ध की ओर 
झुक जाता है और अन्त में उसी का स्मरण करता हुआ, उसी भाव को प्राप्त 
होकर, पुनर्जेल्म का कारंण बनता है, जैसे जड़ भरत जी योग निष्ठ होते हुये भी, 
बह्म-विन्तन में विध्न था जानें से, मृग का चिन्तन करते शरीर छोड़े तो दूसरे 
जन्म में उन्हें मृग का रूप धारण करना पड़ा और भी ऐसे अनेक उदाहरण हैं, इस 
लिये आमरण ब्रह्म चिस्तन में निरन्तर लगे रहता चाहिये । इसी में जीव का परम 
कल्याण निहित है । 


मुमुक्ष, मुखेन : प्रभो ! जिसको जीवन काल ही में ब्रह्म प्राप्ति हो जाती 
है, उसके संचित और ब्रह्म प्राप्ति के बाद क्रियमाण कर्मों का (पाप-पुण्य फल का ) 
क्या होता है ? 


वेदव्यासजी : तदधिगमे उत्तरपृर्वाधियोरश्लेषविनाशो तद्व्यपदेशात्‌ 
॥४।१॥१३४ 
व्याध्या : छान्‍्दो० उप० (४१४३) की श्रुति में कहा गया है कि जैसे 


शेर 


पद्म-पत्र में जल-लिप्त नहीं होता है, उसी भ्रकार प्ररबह्म पुरुषोत्तम भगवान को 
जानने वाले महापुरुषों में पाप लिप्त नहीं हो पाते । इस प्रकार बतलाकर दृष्दान्त 
द्वारा श्रुति ने समझाया है कि जैसे सरकण्डे की सींक के अग्रभाग में रहने वाली 
तुला; अग्नि में पड़ने से तत्काल,भस्म हो जांती है, उसी प्रकार ब्रह्मप्राप्त ज्ञानी 
के सर्व पाप निःसन्देह भस्म हो जाते हैं। छान्‍्दो० उप» (५।२४॥३) में उक्त 
दृष्टान्त दृष्टव्य है; इसी प्रकार मुण्डण उप० (२२८) तथा गीता (४।३७) 
में भी इसी सिद्धान्त का समर्थन किया गया है, अतः श्रुति कथनानुसार ज्ञानी 
महापुरुषों के समस्त पूर्व कृत पापों का सबीज विनाश और ज्ञानोत्तर काल में 
लोक संग्रहार्थ किये हुये ज्ञानी के आनुषज्धिक पाप कर्मों का, उनके साथ सम्पर्क 
न होना सिद्ध होता है, जैसे माता के उदरस्थ शिशु के, जननी के प्रति किये हुये 
अपराध तथा शैशव काल के अपराध, मनुष्य का स्पर्श नहीं करते, वैसे ही ज्ञानी 
के किये हुये पूर्व पाप तथा ज्ञानावस्था के किये हुये कर्म ज्ञानी को फल प्रदान 
नहीं कर सकते । 


मुम॒क्ष मुखेन : भगवत्‌ प्राप्त ज्ञानी पुरुष के पुण्य कर्मों का क्या होता है, 


मुने ? 
वेदव्यासजी: इतरस्थाप्येवमसंश्लेष: पाते तु ॥४४१॥१४॥ 


व्याख्या : बृह० उप० (४।४२२) में कहा .गया है. कि वह ज्ञानी पुष्य 
और पाप इन दोनों से पार हो जाता है, इससे यही सिद्ध होता है कि जैसे ज्ञानी 
के किये हुये, पाप कर्मों की भाँति पूर्व के किये हुये पुष्य और ज्ञानोत्पत्ति के प९- 
चातू किये हुये पुण्य का भी सम्पर्क ज्ञानी से किसी प्रकार का नहीं. रहता क्योंकि 
वह कर्मों के करने और न करने से कोई प्रयोजन नहीं रखता ।:वह  आसक्ति और 
कामना शुत्य होकर, परब्रह्म परमात्मा में एकाकार हो रमने के स्वभाव वाला हो 
जाता है और देह त्याग के वाद, प्रारब्ध का भी विनाश हो जाने से वह; परमा- 
त्मा को निःसन्देह प्राप्तःहों ही जाता है, जैसे किसी वस्तु का अधिकारी न प्राप्त 
होने से तथा वस्तु को, अपना किसी का अधिकारी न बताने से, वह वस्तु उस देश 
के अधिपति राजां की सहज ही हो जाती; उसी. प्रकार ज्ञानी का कर्मों का अधि- 
कारी स्वयं कौ त मानने से तथा कर्मों का स्वयं को ज्ञानी का किया हुआ न 
जानते से, ज्ञानी को कौई पाप-पुण्य अपना कर्ता, यो भोक्ता बताकर सम्पर्क नहीं 


३३१ 


कर सकते, इसलिये ज्ञाती का “किसी से: सम्बन्ध स होने से। सर्व स्वतस्त्ें स्वराट 
>प्ररक्षह्य परमाह्मा स्वर्थ: उसे अपना बचाकोर, स्वभावेत्त प्रोप्त, हो जाता है.। 


मुसुक्ष, मुखेन : ज्ञानी के पूर्वोत्तर कर्मों सेःउसका सम्बन्ध ते रहने से शरीर 
>कसे ठिका: रहता है. प्रभो ?और शरीर तो कर्मफल भोगने की अवेक्षा से ही 
/ स्थित रहता है, साथ ही: ज्ञान प्राष्त'हो जाने पर शरीर कापन-रहना मारने तो 
' किसी के बताये-बिना/ ज्ञान परम्परा के-नाश की स्थिति आजाती हैं; अतः इस 
“पर! प्रकाश डालने की कृपाः्हो ? 


वेदव्यासजी :- :अनारब्धकार्यें एव तु पूर्वे तदवधेः ॥४॥१११५॥ 
व्याख्या :/छा० उप० (६।१४॥२) में जाया है कि 'तस्य:तांवदेव चिरं यावज्न 
विमोक्ष्ये5थ सम्पत्स्पे ।' उस ज्ञानी का तभी तक विलस्ब है जब तक प्रारब्धः का 
नाश होकर देहपात नहीं हो जाता' उसके पश्चात वह परमात्मा में बिलीन हो 
जाता हैं, इससे सिद्ध होता है कि ज्ञानी का शरीर प्रारब्ध क्षय परथन्त स्थित रहता 
है और पूर्व॑ सूत्र में श्रुति प्रमाण से ज्ञानी के पुण्य-पाप का नष्ठ हो जाना जो कहा 
है, वह उन्हीं कर्म फलों के लिये बताया गया है, जो अपना फल प्राप्त कराने की 
तैयारी में अभी नहीं थे; संचित कर्मों के साथः एकत्र “इहे थे । जिन प्ररिब्ध 
कर्मों के भोगार्थ, ज्ञानी को जी शरीर मिला है, उसका नाश होना नहीं कहा है 
जैसे किसी विरक्त सन्‍्यांसी ने तीनों आश्रमों की वेष॑-भूषा का परित्याग करके, 
शरीर निर्वाहार्थ सत्यासाश्रम के अनुकूल करवा-कौपीन धारण कर लिया तो उसका 
सम्पर्क पूर्व आश्रमों का वेंषे व कंम॑ नहीं कर सकता तथा सन्यास काल में भी लोक 
संग्रहा् आनुदेज्िक कोई कंमे बने गया या ठंडी में सोते समय किंशी ने उच् पेर 
दुशाला छोड़ दिया तो सन्यांसे काल में किये हुये बिना आसक्ति व इच्छा के कर्म, 
उससे लिप्त नहीं हो सकते किन्तु सस्यास वेषानुकल भोजन व बेस्त्रःधोौरंण 
'शरीराबंधि होता ही रहेगा इसी प्रंकार ज्ञानी कुटिया रूप शरीर यावदवधि रहेगा 
और उस के रक्षणार्थ स्वभाव से कुछ कर्म भी:होते रहेंगे परन्तु उन कर्मों का 
सम्पर्क ज्ञानी से नहीं रहेगा, मात्र शरीर से अनासक्त सम्बन्ध, प्रारब्ध समाप्ति 
-वैक रहेगा । अच्त में उसका ब्रह्म सम्बस्ध मात्र एक रस शाश्वल बना रहेगा । 


मुमुक्ष, मुखेन ; मुने.! जब ज्ञानी का कमे से कोई सम्बन्ध ही तहीं हैं. तो 
हरे रे 


ध्रुति में अग्तिहोंतर आदि आश्रामानुकूल कर्मों का विधॉन क्यों' किया गया है ? 
वेदव्यासजी :. अग्निहोत्नादि तु तत्कार्यायेब तहर्शनात्‌ ॥४0११६॥ 


व्याज्या : आश्रम सम्बन्धी अग्निहोत्नादि कर्मों का बेंद में विधान महापुरुषों 
को सतत आजीवन करने के लिए वर्णित है, बेहँ अग्निहोत्रादि कर्मों की रक्षा के 
लियें एवं लोक-संग्रह हेतु से है क्योंकि बड़ों के आचरण को देखकर ही, छोटे दें उस 
जाचरण का अनुकरण करते हैं, यदि निर्षेक्ष शानी मुनि सत्कर्म करना छोड़ दें 
तो लोक किसके पद चिज्नों का अनुसरण करके अपनी देह यात्रा और आत्म यात्रा 
को पूर्ण कर पायेगा । लॉक समझेगा कि इन कर्मों में क्या रखा हैं, अगर कुंछ 
महत्व होता तो अमुक-अमुंक महापुरुष इसे अवश्य अंपनोते, अतः संत्कर्मों को! 
स्थान न देने से, कर्मानुंष्ठान की रक्षा न होती और लोक संग्रह न होने से वेद- 
विरोधी की भाँति लोग सर्वभावेन म्रष्ट हो जाते । ज्ञानी को कर्मानुष्ठान कीं विधि 
अन्य प्रयोजन को लेकर नहीं बताई गयी है। श्रुति- स्मृति में स्पष्ट देखा' जा 
सकता हैं- श्रुति में जनकंजी, अश्वपति, याज्ञवल्कयजी आदि महापुरुषों के 
उदाहरण से, लोक संग्रहार्थ कर्म करने का विधान निरूपित किया गया है। 
भगवद्गीता (३।२२, २४, २४५) में स्वयं भगवान कृष्ण ने उपर्युक्त लोक-संग्रहा्थ 
एवं विहित कर्मों की रक्षा के लिए आप्तकांम व अशेष कर्मा तथा अंकर्ता होते 
हुये कर्मानुष्ठान करने वाला अपने को बताया है ; इस प्रकार श्रुति-स्मृति प्रमाण 
से, ज्ञानी को भी लोक-संग्रहार्थ अंग्निहोत्रादि कम करना सिद्ध किया गया है; 
जैसे शरीर सम्बन्ध से ऊपर उठे हुये आत्मस्थित सँत महापुरुष विवस्त॒ ने रहकर 
लोक संग्रहाथे, कौपीनादि धारण कर लेते हैं, उप्ती प्रकार लोक संग्रहार्थ, तथा 
जज्ञातियों में भेद बुद्धि न उत्पन्न होने के लिये बिता प्रयोजन के ज्ञानी को कर्म 
करना अनुचित नहीं है ॥ 


भुमुक्ष, मुखेन ; आश्रम विहिंत कर्मों के अतिरिक्त अन्य कर्म उनसे किये जा 
सकते हैं या नहीं ? है | 


वेदव्यासजी : . अतोउ्स्यापि छोकेषामुभगो: ॥९१॥१७॥ 
व्याख्या : (ईशा० उप० ३१) की श्रुति में कहा गया है कि शास्त्र बिहित 
ैरे३े 


. कर्मों का अनुष्ठान आजीवन करते हुये, इस लोक में सौ वर्ष तक जीने की इच्छा 
करे । ईशा०उप१० ११ की श्रुति कहती है जो कर्म और ज्ञान इन दोनों के साथ 
साथ जानता है अर्थात्‌ साथ-साथ इसका अनुष्ठोन करता है, वह कर्मों द्वारा 
मृत्यु से तर कर ज्ञान से अमृत को प्राप्त हौ जाता है । इस प्रकार किसी-किसी 
शाखा वालों के मत में ज्ञाती और साधक दोनों के लिये आश्रम सम्बन्धी कर्मों के 
अतिरिक्त अन्य सभी शस्त्र विहित कर्मों को आजीवन करते रहने का. विधान है, 
अतः ज्ञानी भी लोक संग्रहा्थ अन्य सभी शुभ कर्मों का अनुष्ठान, अनासक्त भावसे 
फलाशा को त्यागे हुये कर्तापन के अभिमान से सवंथा अतीत हुआ कर सकता है, 
क्योंकि ब्रह्म ज्ञान के उत्पन्न-हो जाने पर किये जाते वाले कर्मों से, ज्ञानी अलिप्त 
रहता है। भगवान श्रीकृष्ण ने भी चौथे और अठारहवें अध्याय गीता में इसका 
समर्थन किया है जैसे किसी दूर देश के पैदल यात्री को मार्ग में पड़ने वाले वृक्ष, 
वन, पव॑त, नदी, नाले, पुर, गाँव और तगर का दर्शन होता है किन्तु उनसे उसका 
सम्पर्क नहीं होता । कहते हैं कि ऐक बार राजा जनकजी ते एक थाली में जल 
भर कर श्री शुकदेव जी को दिया और कहा कि आप इस थाली को लेकर, 
नगर भ्रमण कर आयें किन्तु थाली से एक बूंद जल पृथ्वी पर न गिरे। 
श्रीशुकदेव. जी थाली सहित तगर पत्रमण कर लौट आये । महाराज जनक जी ने 
पूछा, कहिये नगर की. सजावट व बनावट कैसी है ? व्यास पुत्न ने कहा-महा- 
राज़ ! थाली का एक बूंद पानी गिरने न पाये, इस ध्यान में मैं एकाग्र रहा इस- 
लिये नगर के दृश्य का दर्शन कुछ भी न कर सका अतः नगर के विषय की 
जानकारी से, मैं अछूता हूं, तब, जनक जी ने कहा कि ज्ञानी महापुरुष इसी प्रकार 
कर्मों का अनुष्ठान करते हुये भी नहीं करते आर्थातूं कर्म, उनमें लिप्त नहीं होते, 
उनसे वे अछूते ही रहते हैं. जिस प्रकार आप नगर भ्रमण करके भी, पानी न 
गिरने के उद्देश्य को लेकर नगर-दर्शन नहीं कर पाये । 


मुमुक्ष सुखेत : मुत्े ! क्या विद्या और कम के समुच्चय का भी श्रुति में 
विधान है ? 


वेदव्यासजी : यदेव विद्ययेति हि ॥४।१॥१८॥॥ 


व्याख्या :/छान्‍्दो० उप» (१॥११० क्री 'श्रूति में आया है, कि विद्या, - 
श्रद्धा और रहस्य ज्ञान के साथ जिस कर्म का अनुष्ठान किया जाता हैं, वह अधिक 
सामश्य॑ से संयुक्त हो जाता है। यह श्रुति कर्म के अज्भूभूत डद्गीथ आदि की 
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लपोलता के अकरण मैं है, इसलिये इसक। सम्बन्ध, उसी प्रंकार की उपासनाओं से 
है और यह एक देशीय विद्या, ब्रह्म-विद्या नहीं है, वस्तु, इस श्रुति का सम्बन्ध 
ज्ञानी से या परब्रह्म परमात्मा की प्राप्ति करते वाले अध्ष्यासी अन्य उपासकों से 
न होने के कारण, यही निष्कर्ष निकलता है कि उद्गीथ आदि जैसी उपासना में 
कही हुई विद्यों ही उन कमों का अष्छ हो सकती है, ब्रह्म विद्या नहीं । ब्रह्म विद्या 
ब्रह्म प्राप्ति का स्वयं स्वतन्त्र साधन है जैसे मोहन, मारणं, उच्चाटनादि की “विधि! 
विद्या मोहनादि कर्मों की ही अज्भ भूत है, अन्य निष्काम भगबंदर्थ कर्मों की नहीं 
तथा उसे भगवत्‌ प्राप्ति की हेतु भूंता, ब्रह्म विद्या से सवंथा सम्बन्ध हीन अन्य 
विद्या ही कह सकते हैं, उसी प्रकार उक्त विषयक वार्ता को समझना चाहिये । 


मुप्ुक्षु सुखेन : मुने ! ज्ञानी के प्रारब्ध कर्मों का नाश: कैसे होता हज 


वेदव्यासजी : भोगेन त्वितरे क्षपयित्वा सम्पद्यते ॥४११४॥ 


व्याख्या : ज्ञानी महापुरुष के संचित पूंकृत कर्म तो भस्मीभूत हो जाते हैं 
और क्रियमाण कर्मों का सम्पक उससे होता ही नहीं, शेष रहे शुभाशुभ प्रारब्ध 
कर्म, जिनसे प्राप्त शरीर का निर्माण हुआ है, अत: उन कर्मों के फलस्वरूप सुख- 
दुों के उपभोग के द्वारा विनाश करके, ज्ञानी पुरुष परम पद को प्राप्त करता 
है। छान्‍दो ० उप» (६१४२) की श्रुति में उक्त वार्ता का प्रमाण देखा जा 
सकता है, जैसे किसी अन्न के मालिक ने अपने संचित अन्न को, अशेष रूप से अपने 
आर्दवता से, गरीब लोगों अर्थात्‌ अन्न-पीड़ित लोगों को दे डाला, भविष्य की खेती 
व खेतों से भी अपनत्व हटाकर, भूखों के लिये देकर, सनन्‍्यास लेने का निश्चय कर 
लिया, किस्तु जिस अन्न को पाता प्रारम्भ हो चुका था, उस थाली में रखे जूठे 
अन्न की समाप्ति तो उसके पा लेने पर ही होगी क्योंकि जूठे अन्न देने को, वह 
किसो को पात्र न समझ पाया, इसलियें वह उस अन्न को समाप्त करके ही, 
सन्यास आश्चम को प्राप्त होता है, उसी प्रकार उक्त विषय को समझना चाहिये । 


तात्पर्याथ : आचार्योपदिष्ठ साधत का अभ्यास बार-बार आजीवन करते 
रहना, साधक की साधन निष्ठा है। निष्ठा व विश्वास के साथ किया हुआ उपा- 
सना रूप साधत शीघ्र पुरुषोत्तम भगवान की प्राप्ति कराते वाला सिद्ध होता है, 
जिन्हें पूर्णतया ब्रह्म बोध नहीं है तथा भगवद्थ कर्म रूप सेवा करने में अभिरुचि 
है, उन्हें (प्रतीक-मूर्ति) में ब्रह्मोपासना का विधान श्रुति में बताया गया है, अतः 


३३४ 


सशुण, साकार बह्म के उपासंकों को,-ःसू्ति में, परबह्म पुरुषोत्तम--भगवात की 
साक्षात्‌ भावत्ता करने से, भगवान बड़े प्रसन्न होते हैं और : मूर्ति में की हुईं सेवा-* 
पूज़ा को, अपनी ही सेवा समझ-आशु प्रसन्न होकर| भगवान अनन्य + आहाधकः के 
योगक्षेम को स्वयं. वहन करते हैं. और अन्त में अपता (“परम पंद प्रदान करते. हैं। 
परब्ह्म परसात्मा.की उपासना, उनको अपनी आत्मा: मानकर या आत्मा ही के 
समान अपना श्रिय-सम्बन्धी जातकर करने से, पुरुषोत्तम भगवान. उपासक के-प्रेम 
बच्धन में बंधकर, अप॑ना:सर्वेस्व उसे दे देने पर भी, उसकेःकआाधीत बने रहते 
ऐसा श्रुति में कहा गया है । उपासना का प्रधान अज्ञ भगवान क़ा ध्यान है, अत- 
एव ब्रह्मोपासना का साधन ,एकान्त-में कहाँ करता: चांहिये जहाँ; मन्त असन्नता 
पूर्वक ध्यानस्थ रहने में, विष्न-बाधा का अनुभव न कर सके । लोक संग्रहार्थ 
जानकर सत्कर्मों का त्याग -उपासक को नहीं करना चाहिये । ब्रह्मंज्ञान के उत्पन्न 
होने पर साधन के संचित कर्म फल भस्म हो जाते हैं और क्रियमाण कर्म फल, 
ज्ञानी से लिप्त नहीं होते; इस प्रकार शेष प्रारब्ध कर्म फल भोगकर, देहपात के 
बाद साधक, ब्रह्म भाव को प्राप्त हो जाता है। यही वेदान्त दर्शन के चौथे 
अध्याय के प्रथम पाद का सारतम संदेश है । 


श्री वेदव्यास छत बहयसुतान्तर्गत चतुर्थ 
अध्याय को प्रथम पाद समाप्त 
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श्री: 
श्रीवेदव्यासकृत वेदान्त दर्शन (बहासूत्र) के 


चतुर्थ अध्याय का द्वितीय पादे 


मुमुक्ष, सुखेन : सुनें ! साधारण भनुष्यों जौर ब्रह्म विद्या के उपासकों की 
गति में कहाँ तक समातता है ? 


वेदब्यासजी :.. बाड़ सनसि दर्शनाच्छब्दाच्च ४॥२११॥ 


व्याद्य। ; छा० उप० (६।८।६) की श्रुति में कहा गया है कि 'अस्य सोम्य 
पुरुषस्य प्रंयतों वाह मनसि सम्पद्यते मनः प्राणे प्राणस्तेजसि तेज: परस्यां देवता- 
याम्‌ ।' इस मनुष्य की मृत्यु होते पर अर्थात्‌ एक शरीर से उत्क्रमंण कर, दूसरे 
शरीर में प्रवेश करते. समय, वाणी मन में स्थित हो जाती है, तथा मन, प्राण में 
और प्राण तेज में, तेज, पर-देवता में स्थित हो जाता है, जैसे गन्ध, पृथ्वी से 
पुष्प में तथा पुष्प से वायु में और वायु गन्ध के साथ आकाश में स्थित होता है, 
उसी प्रकार जीव-गति के विषय में समझना चाहिये । 


-मुमक्ष मुखेन : मुने ! मन की प्राण में स्थिति बताई गई किन्तु इल्द्रियों 


के विषय में कुछ न कहने से प्रश्त उठता है कि इन्द्रियों की स्थिति क्या होती है ? 
वेदव्यासजी : अत एच च स्वाण्यनु ॥४२।श॥ 

व्याख्या : समस्त इन्द्रियाँ मन में स्थित हो जाती हैं, यह समझ लेना चाहिये, 
जैसे कहा जाय कि राजा अपने पुर से निकला और एक बड़े यान में चढ़कर, तीर्थ 
यात्रियों के साथ चला गया । इस वाक्य से राजा के साथ राज-सेबकों को भी, 


राजा ही के साथ गया हुआ समझ लेना चाहिये | इसी प्रकार इन्द्रियों का अपने 


रेरे७ 


स्वामी मन कै साथ अर्थात्‌ मन मैं स्थित हौकर जानें कौ बात जाननी चाहिये । 
प्रश्व० उप० (३१६) की श्रुति में कहा है कि 'जिसके शरीर की गर्मी शान्त हो 
गई है, ऐसा जीवात्मा मन में स्थित इन्द्रियों के साथ पुनज॑न्म को प्राप्त होता है ।' 
अस्तु, एक इन्द्रिय ही नहीं अपितु समस्त इन्द्रियों का मन में स्थित होना, श्रुति 
में कहा गया है अतएव पूर्व सूत्र में वणित वाक्‌ इन्द्रिय के मन में स्थित होने के 
साथ, समस्त इन्द्रियों का ग्रहण मान लेना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! इसके पश्चात्‌ क्‍या होता है ? 
वेदव्यासजी : तन्मनः प्राण: उत्तरात्‌ ॥2२॥३॥ 


व्याख्या : पूर्वोक्त (छान्‍्दो० उप० ६८६ की) श्रुति में कही हुई मन 
की उत्तर स्थिति के अनुकूल इन्द्रियों की स्थिति भी निश्चय कर लेनी चाहिये 
अर्थात्‌ उक्त श्रुति में मन को, प्राण में स्थित होना कहा है इसलिये इन्द्रियों को 
भी, मन के साथ प्राण में स्थित होना जानना चाहिये जैसे अध्यापक के साथ विद्यार्थी 
यात्रा में गये हैं, यह जान लेने पर न. कहा गया हो तो भी (विद्यार्थियों को वहां- 
वहां गया हुआ जानना चाहिये कि जहाँ-जहाँ अध्यापक महोदय गये हैं । 


सुमुक्ष, सुखेन : मुने ! पुनः इसके पश्चात्‌ क्‍या होता है ? 
वेदव्यासजी : सोध्ध्यक्षे तदुपगमादिभ्य: ॥४।२१४॥॥ 


व्याख्या : तत्पश्चात्‌ प्राण, मन और इन्द्रियों के साथ, अपने अध्यक्ष 
(स्वामी ) जीवात्मा में स्थित हो जाता है क्योंकि बृहू० उप० (४४१२) की श्रति 
ऐसा ही कहती है, यथा शरीरोत्कमण के समय यह आत्मा नेत्र से या ब्रह्मरन्श्न से 
अथवा शरीर के अन्य किसी मार्ग द्वारा शरीर से निकलता है, उसके चले जाने पर 
उसी के साथ प्राण भी तिकलता-है और प्राण के निंकलते समय उसके साथ-साथ, 
इन्द्रियाँ भी निकलती हैं क्योंकि बिना जीवात्मा के, केवल प्राण और मन सहित 
इन्द्रियों का शरीर में रहता और शरीर से निकलकर अन्यत्न गमन करना तहीं 
बन सकता, अनन्‍्यत्न श्रुति में भी जीवात्मा के साथ, इन सबका शरीर से  उत्कमण 
कहा गया है, जैसे एक परिवार है, उसमें एक ही मालिक है, घर में छोठेर बच्चे 
हैं, कुछ पशु भी है तथा कुछ सामान भी है । अकाल पड़ने के कारण, उस मालिक 


इरेफ 


के गाँव छोड़ने के साथ, उसके छोटे, बच्चे व. पशु भी, उसके साथ हौ उसका अनु- 
गमन कर अन्य गाँव में चले जाते है, क्योंकि छोटे अजान बच्चे बिना अपने मालिक 
पिता के, न तो घर पर रह सकते और न बिना पिता के साथ संवतन्त्र रूप से अन्- 
यत्न गमन कर सकते, उसी प्रकार जीवात्मा-की अध्यक्षता में ही प्राण, मने इन्द्रिय 
का उत्कमण जानना चाहिये । 


मुमुक्षु सुखेंन : इसके पश्चात्‌ क्‍या होता है मुने ? 
वेदव्यासजी : भूतेषु तच्छू ते: ॥४।२३५॥ 


व्याख्या : छात्दो» उप० (६।५।६) की श्रुति में जो कहा गया है, कि 
प्राण, तेज में स्थित होता है, उससे यह सिद्ध होता है कि जीवात्मा, मन और 
इन्द्रियाँ, ये सबके सब सूक्ष्म भूत समुदाय में स्थित होते हैं क्योंकि सभी सूक्ष्म 
भूत, तेज के साथ मिले हुये हैं; साथ ही साधारण गति क्रम से भी, 
ऐसा होना ही उपयुक्त है क्‍योंकि अन्य स्थूल शरीर में प्राप्त होने के 
पहले, स्थूल पञ्चभूतात्मक शरीर के कारण, सूक्ष्म भूत-समुदाय में जीव, 
प्राण, मन, और इन्द्रियों का स्थित होना उचित व न्याय संगत है, जैसे रेखा 
चित्र, प्रथम रेखा बताने वाली तूलिका में स्थित होता है, पुनः तूलिका जैसी-जैसी 
चलती गईं, वैसे-वैसे रेखा बतती गई और वही रेखा चित्र के रूप में परिणत हो गई, 
उसी प्रकार उक्त वार्ता को समझना चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! श्रुति में प्रथम प्राण का, तेज में स्थित होना बताया 
ही गया है, अतः उसे सूक्ष्म भूत समुदाय में स्थित न मानकर, कैवल तेज में स्थित 
मानने से क्‍या हानि है ? 


वेदब्यासजी : नेकस्सिन्दर्शयतो हि ॥४।१।६॥ 


व्याख्या : जीवात्मा, प्राण, मन और इन्द्रियों का, .ऐक तेज तत्व में स्थित 
होना अमान्‍्य॑ है क्योंकि श्रुति, स्मृति दोनों ही में जीवात्मा का. पंच भूततों से युक्त 
होना बताया गया है । बृहू० उप० (४।४।५) की श्रुति में जीवात्मा का पृथ्वीमय, 
आपोसय, वायुमय, आकाशमय और तेजोमय पञ्च विशेषणों से युक्त वर्णत प्राप्त 


दे रे 


होने: से; महीः सिद्ध ।हौता-है कि प्राण; मत और इन्द्रियों:के सहित; जीवात्मा-कैवेल 
तेज-तत्क:में- स्थित: त्रहींःहोता-अपितु रंघू कल शरीर के-कारणाभुत; सूक्म भूततः समुदाय - 
में स्थित होना-है:।-मनु स्मृति (१२७) में भी कहा है कि: प्रंचमहाक्षृतों. की जो 
विन्नाशशील पंच- (शब्द, स्पर्श, -रूप, रस गन्ध)- सूक्ष्म: तस्मात्रायें: हैं, उनके साथ: 
यह सम्पूर्ण जगत क्रमशः उत्पन्न होता है । जहाँ केवल एक तत्व में जीव का: स्थित 
होना कहा गया हो, वहाँ पाँचों तत्वों को ग्रहण कर लेना चाहिये क्योंकि किसी 
एक प्रधान तत्व में शेष चार भूत स्थित रहते हैं जैसे तेज तत्व में।आधाःतेजुस्तत्व 
और आधे में शेष चारों तत्व समान रूप से रहते हैं, जहाँ जिस तत्व की अधिकता 
है, वहाँ उसी तत्व का नाम रख' विया गया, जैसे आम का एक बगीचा है यद्यपि 
उस बगीचे में कटहल, जामुन, लीची, संतरा आदि के भी वृक्ष हैं तथापि आम के 
व॒क्षों की अश्विकतों के कोरण उसे आम्रवन कहँते हैं, ऐसे हीं तेन आदि के नाम 
को/जानना चाहिये । ५, 


मुसुक्ष, घुखेन : मुंने!! मरण काल की गति का उपर्युक्त वर्णन साधारण 
लोगों का है या बद्ववेत्ताओं का है, जो ब्रह्मलोक प्राप्त करते हैं ? 


वेदव्योसजी :_ ससाना चासुत्युपक्रमावसूंतत्व॑ चोनुपोष्य ॥४१२४७॥ 


व्याल््या : 'प्रथम वाणी मन में स्थित होती है' से प्रारम्भकर अर्थात्‌ स्थल 
शरीर से निकलकर, जीवात्मा का प्राण, मंने और इन्द्रियों संहित, सूक्ष्म भूत 
समुदाय अर्थात्‌ सूक्ष्म शरीर में स्थित होने तक की, गति मार्ग-व्यवस्था, साधारण 
मनुष्यों की तथा ब्रह्म लोक के यात्री ज्ञाती जनों की, एक समान बताई गई है 
क्योंकि सूक्ष्म शरीर में ही स्थित होकर, ज्ञानी पुरुष की ब्रह्म लोक यात्रा, देवयोव 
मार्ग द्वारा होती है और ब्रह्मलोक पहुंचकर, वहाँ वह्‌ अमृत हों जाता है अर्थात्‌ 
सूक्ष्म और कारण शरीर का विच्छेद होकर, ब्रह्मलोक में ज्ञानी को सच्चिदा- , 
नन्‍्दात्मक विग्रह की प्राप्ति हो जाती है तथा साधारण लोगों का, जन्य लोकों को 
जाना ब दूसरे शरीर में प्रवेश करना भी; सूक्ष्म शरीर द्वारा ही होता है इसलिये 
सूक्ष्म शरीर प्रवेश तक प्रृथक-पूंथक वर्णन करने की आवश्यकता नहीं समझी: गई, 
जैसे दो यात्री एक ही गांव से, अलग-अलग नगर॑ के लियें प्रस्थान किये किन्तु कुछ 
बीच के गांवों, खेड़ों.व' नगरों तक पहुंचने के पश्चात्‌ उनके यात्रा के मार्ग! अलग- 
अलग. हुये, इसलिये दोनों के भिन्न-भिन्न मार्ग नं मिलने तक दोनों की' थात्रा एक 


३० 


समात होने. के कारण, वहाँ तक के वर्णन-कों एक साथ-कर देना उचित ही है, 
वैसे ही उक्त विषय को जानना चाहिये । 


मुमुक्ष्‌, मुखेन : गति क्रम के अन्त में जो कहा गया है, कि मन, इन्द्रियाँ 
और-जीवात्मा के सहित, -वह तेज परम. देवता में स्थित होता है, -अतः यहाँ तक 
समान गृति मानने से, साधारण मनुष्य. को परम: देव परमात्मा की प्राप्ति कैसे हो 
सकती है ? हि 


वेदव्यासजी : तदापीते: संसारव्यपदेशात्‌ ॥४२३।८॥ 


व्याख्या : उस प्रकरण में एक शरीर से निकलकर, सूक्ष्म शरीर के साथ 
परम देवता में स्थित होना कहा गया' है । वह प्रलय काल कीं भाँति सूक्ष्म शरीर 
और कर्म संस्कारों के साथ अज्ञान पूर्वक, परमदेव में स्थित होना है, अतः इसे 
परब्ह्म की प्राप्ति नहीं कहते, जैसे सारा संसार परमात्मा में ही स्थित हैं । उसी 
प्रकार उसः जीव की स्थिति जाननी चाहिये । यह्‌ स्थिति जीव की तब तक है, 
जब तक उसे अपने कर्म फलों के भोगने लायक अन्य स्थूल शरीर की प्राप्ति नहीं 
हो जाती क्‍योंकि कैठ5 उपे० (२।२।७) की श्रुति में, उसके पुनर्जन्म का कथन 
प्राप्त होता है, अतः मुक्त न होने तक, उसका सूक्ष्म शरीर से सम्बन्ध बना रहने 
के कारण मुक्त पुरुष की भाँति परमात्मा की प्राप्ति नहीं कर सकता, जैसे धर्मात्मा 
व पाषात्मा दोनों यमपुर जाते हैं, कहा जाता है, किन्तु पापात्मा:का, धर्मात्मा की 
तरह यमपुर जाना नहीं होता; उसी प्रकार उक्त विषय को समझता आाहिये, । 


सुसुक्षु सुखेन : मुने ! वहाँ श्रुति में जीवात्मा का सबके सहित आकाश 
आदि में सिथित होना तो कहा गया है किन्तु यह नहीं बताया गया कि “जीव सूक्ष्म 
भूतों में स्थित होता हैं, कृपये।-स्पष्ट करे । 


वेदव्यासजी :. सुक्ष्म' प्रमाणतश्च॒ तथोपलब्धे : ॥४।२।६॥ 


व्याख्या : मृत्युकाल में जिसे आकाशादिं भूतों' में सबके सहित जीवात्मा 
का स्थित होंना कहा गया है, वह सूक्ष्म भूत समुदाय ही हैं । स्थूल नहीं है; यह 
बात श्रति-सिद्ध तो है ही, प्रत्यक्ष उपलब्धि से भी सिद्ध होतीं है। छासदो० उप० 
(5६६) की श्रुति का कथन हैं कि इस मनुष्य के हृदय में एक सौ एक नाडियाँ 


श्श्व 


हैं, इसमें एक कपोल की ओर निकलकर जाने वाली को सुषुम्ना नाड़ी कहते: हैं । 
उसके मार्ग द्वारा मनुष्य उच्च गमन कर, अमृतत्व को भ्राप्त होता है। दूसरी 
नाड़ियों के मार्ग से जाने वाला नाना योनियों को प्राप्त होता है। इसमें वाड़ी 
द्वारा उत्क्रमंण करने की वार्ता, सूक्ष्म भूतों में स्थित जीवात्मा के लिये ही संभव 
है तथा नेत्वेन्द्रिय आदि से निकलकर जाना, समीपवर्ती मनुय्य को न दिखाई देना, 
जीव का सूक्ष्म भूत समुदाय में स्थित होना प्रत्यक्ष है, जैसे कोई सिद्ध योगी, अपने 
शरीर से निकल कर कहीं चला जाय, मृत शरीर की भाँति उसका शरीर पड़ा रह 
जाय, किन्तु समीप बैठे लोगों को कुछ दिखाई न दे पुनः कुछ समय के बाद, पुनः 
उस शरीर में प्रवेश कर, अपनी यात्रा का वर्णन लोगों से करने लगे, तो इससे 
यही प्रिद्ध होता है कि स्‍्थूल शरीर से निकलकर, उस योगी, ने सूक्ष्म शरीर में 
स्थित होकर ही, अन्य स्थान की यात्रा की थी, वैसी ही वार्ता उपयुक्त है। 


भुम्ुक्ष सुखेन : मुने ! प्रकारान्तर से पुनः उक्त विषम समझाने की कृया 
हो? 


बेदव्यासजी- : नोपमर्देनात्‌ ॥४।२।१०॥ 


व्याख्या : मृत्युकाल में जीवात्मा जिस आकाशादि भूतों की पाँचों तत्मा- 
त्ाओं के समुदाय रूप शरीर में स्थित होता है; वह सूक्ष्म है, इसलिये इस स्थूल 
शरीर के दाह्ादि संस्कार कर देने पर भी, सूक्ष्म शरीर का कुछ नहीं बिगड़ता 
है । जीवाध्मा का सूक्ष्म शरीर के साथ निकल जाने के कारण ही, स्थूल शरीर के 
दाह से जीवात्मा को किंचित कष्ठ का अनुभव नहीं होता, जैसे अण्डा: फोड़कर 
शंकुन-सावक के निकल जाने पर अण्डा चूर-चूर कर देने पर भी, पक्षी के बच्चे 
को कोई कष्ट नहीं होता, वैसे ही उक्त वार्ता जाननी चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! उक्त वार्ता की पुष्ठि करने की कृपा पुनः करें। 
वेदव्यासजी : अस्पेब चोपपत्तेरेष ऊष्मा ॥४४२॥११॥ 


व्याख्या : जब जीवात्मा सूक्ष्म शरीर के साथ, इस स्थूल शरीर से निकल 
जाता है, तब इसमें गर्मी नाम मात्र नहीं रहती, यद्यपि स्थूल शरीर सावयव के 


इ्ष्र 


हुप*लक्षेण वैसे के वैसे रहते हैं, तथापि बह ठंडा हो जाता है; इस युक्ति से यह्‌ 
जाना जाता है कि जो गर्मी पहले स्थूल में थी, वह सूक्ष्म शरीर की थी; अतः उसके 
निकल जाने पर, वह गर्मी नहीं रहती, जैप्ते किप्ती घर से उसके मालिक के निकल 
जाने प्र, उस घर में कूड़ा-कचड़ा जमा हो जाता है, सदा अँछेरा रहता है। 
प्रबन्धक के बिना घर गिर पड़कर नष्ट हो जाता है, बैसे ही उक्त वार्ती का अर्थ 
समझना चाहिये । 


सुसुक्ष, सुखेन : प्रभो ! पूर्व पक्षी लोग ब्रह्मलोक जाने वालों को क्या प्राणों 
के सहित जाना बताते हैं ? 


बेदव्यासजी : भ्रतिषेधादिति चेन्न शारीरात्‌ ॥४।२३१२॥ 


व्याख्या : पूर्व पक्षी लोगों का कथन है कि बृह० उप० (४।४।६) की श्रृति 
में कहा गया है कि जो कामना रहित, पूर्णकाम होकर, केवल परमात्मा को ही 
चाहने वाला है, उसके प्राण उत्क़रमण नहीं करते । इस श्रुति में निष्काम आप्तकाम 
महापुरुष की गति का अभाव कहा जाने के कारण यह सिद्ध होता है, कि उसका 
ब्रह्म लोक में गमन नहीं होता, ऐसा कथन जो करते है, उनका यह कहना ठीक नहीं 
लगता, क्योंकि उक्त श्रुति में, जीवात्मा से प्राणों का अलग न होना बंताया गया 
है | शरीर से अलग होने का निषेध् नहीं किया गया है, अतः इससे ब्रह्मलोक गमन 
करने का निषेध सिद्ध नहीं होता, प्रत्युत जीवात्मा प्राणों के सहित ब्रह्म लोक जाता 
है, ऐसा स्पष्ट सिद्ध होता है । 


मुमुक्षु सुखेन : मुने ! सिद्धान्त पक्ष की ओर से इसका उत्तर क्या है ; 


बेदव्यासजी : स्पष्टो होकेषाम्‌ ॥४२॥१३॥ 


व्याख्या : एक शाखझ्ा की श्रुति में यह बात स्पष्ट है कि “न तस्थ प्राणा 
उत्क्रामन्ति” उस आप्तकाम महांपुरुष के प्राण उत्क्रमण नहीं करते, वहीं विलीन हो 
जाते हैं; वह ब्रह्म होकर ब्रह्म को प्राप्त करता है, जैसे बफं, जल का रूप धारण 
कर, गंगा की धारा में मिल जाता है। नृसिहोपनिषद (५) में यह प्रमाण देखा 
जा संकता है तथा बुह० उप० (४।४।७) में भी कहा है, 'अत्न ब्रह्म सभश्नुते' “बह 
यहीं ब्रह्म को प्राप्त हो जाता हैं' प्रश्नं० उ५० (४।११) की श्रुति भी इसी सिद्धा- 
न्‍त का समर्थन करती है । इस सब श्रुतियों के सिद्धान्त वाकयों से यही निश्चय 


३४३ 


होता है, कि उस महापुण्ष का लोकान्तर सें गमन नहीं होता तथा जोबॉत्मोंसे 
प्राणों के उत्क्रमण के-निषेध की, यहाँ:आवश्यकता न होते से, यही सिंड्े होता है 
कि जीवात्मा से श्राणों के अलग होने का निषेध असंगत है, जैसे किसी देह से सम्ब- 
न्धित अन्न, वस्त्र, मंकान आदि देंहू की शव-यांत्रा के साथ न जाकर, यहीं रह जाते 
हैं तथा देह यहीं जड़त्व लिये हुयें, जड़ भाव में ही प्राप्त हो जाती है; उसी प्रकार 
उत्ता|विषयक वार्ता को समझना चाहिये अर्थात्‌ ज्ञानी के प्राण, मन, इंच्द्रियें यहीं विलीच 
हो जाते हैं । देह सम्बन्धित गृह आदि की भाँति; और ज्ञानी ब्रह्म भाव को प्राप्त 
होकरं, यहीं ब्रह्म से युक्त (ब्रह्मआ्राप्त) हो जाता है, जँसे देंहू, चेतः 

से केवल जड़त्व भाव को प्राप्त हुई यही जड़ ही में लीन हो जाती 


हैँ । 
मुमुक्ष, सुखेल : स्मृति प्रमाण से भी उक्त विषय सिद्ध होता हैं क्या, प्रभो ? 
वेदव्यासंजी : स्मयंते च ॥४।२१४॥ 


व्याज्या : गीता (५२०) में भगवान श्रीकृष्ण कहते. हैं कि ब्रह्मवेत्ता बहा 

ही में स्थित होकर (ब्रह्माकार) तथा एकीशभाव में स्थित होकर ), अश्रिय की. प्राप्ति 
में न उद्विस्‍्त होता और न प्रिय की प्राव्ति में हषित होता क्योंकि वह स्थित प्रजञ 
ज्ञात स्वरूप में स्थित है । गीता में (५४२५) में कहा है-कि जो सबंभूत हिंतकारी, 
अपहृत पाप्मा और विगत संशयात्मा महापुरुष हैं; वे विजितात्मा यहीं शान्त, ब्रह्म 
को प्राप्त हैं, पुन (५।२६),. में, उनके सब, ओर ब्रह्मा ही वर्तता है, कहा ग़या है । 
इस प्रकार स्मृति में स्थान-स्थान पर जीवन काल ही. में, ज्ञानी महापुरुषों का ब्रह्म 
को प्राप्त होना बताया गया है और जहाँ ब्रह्म-घाम गमन का वर्णन आया है, वहाँ 
एण, मत, इन्द्रियाँ आदि सूक्ष्म तत्वों को लेकर ही, शरीर से उत्करमंणक्वरता कहा 
गया है, गीता-१५-७ में देखा जा सकता है | इससे यही घिद्ध होता है कि जिन 
आप्त काम महापुरुषों को जीवन काल हीं में बंह्म प्राष्ति हो जाती है, उनकी पर- 
लोक यात्रा नहीं होती, वे यहीं ब्रह्मभाव को प्राप्त हो ब्रह्मतीन हो जाते है, जैसे 
किसी ब्रह्म जिज्ञासु को अपने पिता श्री से पुर्णतया ब्रहमंज्ञाने की प्राप्ति हो जाती 
है, उसे गुरुकुल' में समित्याणि होंकर जाने और वहाँ निवास करने की अपेक्षा नहीं 
होती यथा शुकदेव जी को; उसी प्रकार उक्त विषय का भाव संमझ लेना चाहिये। 


मुम्रुक्ष, सुसेन : मुने ! जो ज्ञानी महापुरुष जीवन-काल में ब्रह्मप्राष्ति कर 
चुके है, वे यदि ब्रह्मलोक नहीं जाते तो शरीर क्षय के समय कहा रहते हैं ? 


वैदध्यासजी : तानि परे तथा हाह ॥शशवरा 
३४४ 


व्याख्या : जो ज्ञानी महापुरुष जीवन-काल॒.में ही-बहा-प्राप्त हो चुके हैं, वे 
परम पद्‌ स्वरूप जीवन मुक्त महात्मा परम पद (बह्माधाम) में परब्रह्म परमात्मा 
में ही निरन्तर स्थित रहते हैं क्योंकि ब्रह्म के अतिरिक्त कहीं कुछ भी नहीं है। यह 
सारा विराट जगत, विराट ब्रह्म का स्वृडप है और बे ज्ञानी स्वयं ब्रह्म स्वरूप हैं, 
यह रहस्य समझ लेने पर, गमन करने वाले और त गमन करने वाली की स्थित में 
कोई अन्तर नहीं होता, यह वार्ता प्रत्यक्ष हो जाती है, परन्तु जड़-चेतव, लोक-पर- 
लोक, जीवजह्य, बन्ध-मुक्त ज़ादि दृष्टि से अज्ञातियों को समझाने के लिये, श्रुति 
वाक्य ही प्रमाण हैं। प्रारब्ध भोग के अनन्तर शरीर शान्त होने पर, बह बह प्राप्त 
ज्ञानी, शरीर, अन्तःकरण इन्द्रियों और प्राणों के सहित परमात्मा में लीन हो जाता 
है । मुण्ड० उप» (३२७) की श्रुति का कथन है कि शरीर शान्त जब होता' है 
ब्रह्म-प्राप्त पुरुष का, तब पर्द्रह कलायें और मन सहित समस्त इन्द्रियों के देवता, 
ये सब अपने-अपने अभिमानी देवताओं में स्थित हो जाते हैं, उतके साथ जीवन्मुक्त 
का कोई सम्बन्ध नहीं रहता, उसके पश्चात्‌ विज्ञानमय जीवात्मा, उसके समस्त 
कर्म और उपर्युक्त सब देवता, ये सबके सब परब्रह्म में विलीन हो जाते हैं क्योंकि 
जीवन काल में ही ज्ञानी के ज्ञान में शरीर, इन्द्रिया, मन, प्राण और देवताओं की 
नहीं रहती व ब्रह्माकार रहता है । स्मरण कराने पर भी संसार का स्मरण 
पता, ब्रह्म. के अतिरिक्त अन्य का स्वप्न भी नहीं होता, दैत शुल्य महापुरुष 
पास, प्रथम से ही, जब मन, बुद्धि का भान तहीं है तो कहाँ आवना-जाता है, 
किसको जाना है, यहाँ-वहाँ क्‍या है ? गति, अग॒ति, ब्रह्म आाप्ति, अग्राष्ति क्या है, 
कौन सोचे, अस्तु, ब्रह्म में एकीशाव में स्थित ब्रह्माकार ज्ञानी को कहीं जाना नहीं 
होता । वह स्वयं ब्रह्म है, जहाँ है, बहा है। 


मुमुक्षु मुखेन : अभो ! देंह सम्बन्धी सर्वे तत्वों के साथ, वह ज्ञानी महा- 
पुरुष किस प्रकार स्थित होता हैं? 


वेदव्यासजी : अविभागों वचनात्‌ ॥४।२॥१६॥॥ 


व्याख्या : मुण्ड० उप० की श्रुति का कथत है कि जिस प्रकार बहने बाली 
नदियाँ अपने-अपने नाम. और रूप को छोड़कर, समुद्र में विलीन हो जाती हैं, 
उसी प्रकार ज्ञानी महापुरुष, नाम-रूप से रहित होकर, परम पुरुषोत्तम दिव्याति- 
दिव्य परमात्मा को प्राप्त हों जाता है | इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्मविद्‌ महा- 
पुद्ष प्राणादि सब तत्वों के साथ, विभाग रहित होकर, यहीं परब्रह्म परमात्मा में 


३४५ 


“(कारंण भूत बहा में) मित्र जाता है । 


मुसुक्ष, मुखेने : मुते ! ब्रह्मविद्‌ विद्वान सूक्ष्म शरीर में स्थित होने के 
अनत्तर ब्रह्मलोक किस प्रकार गमन करता है ? 


वेदव्यासजीं : तदोको5ग्रज्वलनं तत्प्रकाशितद्वारो विद्यासामर्थ्या- 
त्तच्छेषगत्यनुस्मृतियोगाचच हादनिगृहीत : 
शताधिकया. ॥शेशव्‌७॥ 


व्याद््या : बृहु० उप० (४।४।२) की श्रुति में प्राण, इन्द्रिय, मन के सहित 
जीवात्मा का सुक्ष्म शरीर में स्थित होने की वार्ता कहकर, ब्रह्म लोक जाने वाले, 
ब्रह्मवेत्ता के विषय में कहा है कि बरह्मविद का जब उत्क्रमण होता है, तब हृदय 
का अग्रभाग प्रकाशित होने लगता है और उस प्रकाश से गमन का द्वार प्रकाशित 
हो ज़ाता है अर्थात्‌ ब्रह्मसूत्न को पहुँचने वाला, सुधुम्ता का प्रकाशमय द्वार खुल 
जाता है और इसी मांग द्वारा स्थूल शरीर से निकलकर बह्मवेत्ता, ब्रह्मविद्या के 
सामथ्यें से अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञान के प्रभाव से, “उसके स्व॒लूप' भूत मन में अह्मधाम 
पहुँचकर, परब्रह्म पुरंपोत्तम भगवान के साक्षात्‌ दर्शन की प्राप्ति एवं प्रेम-पूर्ण 
सेवा-बर्चा की स्मृति के जग जाते से तथा ब्रह्म-मिलन की व्वरा से युक्त वह ब्रह्म- 
वैत्ता पूर्ण आति दशा में (विरहासाक्ति में) स्थित हो जाता है ।” तब बह परअहा 
परमात्मा के हादतुग्रह का पूर्ण पात्र बन जाता है; तदोपरात्त उसी अनुग्रह शक्ति 
से सम्पन्न हुआ, वह सूर्य की रश्मियों में प्रवेश कर जाता है। छा० उप० 
(८।६।६) में भी ब्रह्मविद का सुधुम्ना नाड़ी के मार्ग से जाकर, अमृतत्व की 
प्राप्ति करता और साधारण लोगों का अन्य सौ ताड़ियों में किसी लाड़ी से निकल 
कर, नाना योनियों में जाना बताया है जैसे हरिद्वार से एक ही पतला मार्ग, बद्री- 
नारायण आश्रम जाने के लिये निर्धारित है, अतिरिक्त वहाँ से निकले हुए अनेक 
मार्ग, अनेंक दिशाओं की ओर ले जाकर, अनेक ग्रामों व नगरों में पहुँचाने वाले 
होते हैं, उत्ती प्रकार सुषुम्ता और अन्य सौ त/डियों का ज्ञान समझें । 


मुसुक्ष सुखेन : मुने ! इसके पश्चात्‌ ब्रह्मवेत्ता की गति का वर्णन करें ? 
वेदब्यासजी : रबस्थनुसारी ॥४।२।१८॥ 


> ३४६ 


व्यास्या ; छातदो० उप० (५।६।३) की. श्रुति बताती है क्रि :अद्मवेत्ता 
जीवात्मा सूये को रक्िप्ियों द्वारा उध्वेगमन करता हुआ 'व# जप: के साथ-साथ 
मन की गति से सूर्य लोक पहुँच जाता है क्योंकि यह सूर्य ही ब्रह्मशानियों के 
लिये ब्रह्मलोक जाने का एक मांत्र द्वार है, जो अज्ञानियों के लिये बन्द रहता है, 
इसलिये उनकी यात्ञा निम्न लोकों की हुआ करती है अतः इस श्रुति से यही 
निश्चय होता है कि ब्ह्ाज्ञानी सुषुम्ता मार्ग से ब्रह्मस्ध पहुँचकर, वहाँ से सूर्य 
रश्मियों में स्थित होता है, पुनः उन्हीं का आश्रय ग्रहणकर, यूर्यलोक के ढार से, 
ब्रह्मलोक को अविलम्ब प्राप्त करता है। जैसे योगी का मन बिता रोक-टोक के 
योगी को, उसके मन चाहे स्थान पर पहुंचा देता है, वैसे ही बद्मावेत्ता का ब्रह्म- 
प्राष्त का संकल्प परमेश्वर के हार्दानुग्रह से, उसे क्षण में ब्रह्मतोक पहुँचा देता 
है। 


सुमुक्ष सुखेन : मुने ! रात्ि के समय सूर्य की रश्मियों के अभाव में, रात्ति , 
के समय देह त्याग करने वालों की गति कैसी होती है ? 


बेदब्यासजी : निशि नेति चेन्न सम्बन्धस्थ पावहेहभावित्वा- 
इरशेयति च ॥४३२।१६॥७ 


ब्याब्या : छान्दो० उप० (५।६।२) की श्रुति बताती है कि इस सूर्य की 
रकश्मियाँ इस लोक में और उस सूर्य लोक में, दोनों जगह गतिशील बनी रहती हैं, 
वे सूर्य मण्डल से तिकलती हुई, शरीर की नाड़ियों में और नाड़ियों से निकलती 
हुई सूर्य में फैलती हुई व्याप्त हो रही हैं। इनका एक-दूसरे से सम्बन्ध अहनिशि 
बना रहता है । दोनों स्थानों के रश्मि-प्रकाश का प्रवाह न कम होता हुँ और न 
रुकता है, जैसे बाह्य प्राण और अन्तर प्राण का प्रवाह, बाहर से भीतर और 
भीतर से बाहर श्वास के रूप. में दिन हो या रात, प्राणी सोता हो या जागता, 
निरन्तर चलना ही करता है, अतः किसी समय देह पात होते पर, सुक्ष्म शरीर के 
साथ ब्रह्मवेत्ता जीवात्मा का नाड़ियों के द्वारा उसी समय सूर्य की रश्मियों से 
सम्बन्ध हो जाता हैं और वह सूर्य क्ञोक के ढार से, ब्रह्म लोक चला जाता है, जैसे 
चक्ष्यवेध के नैपुण्य से, आकाश मार्ग द्वारा वायु के . सम्बन्ध से धनुष से निकला 
हुआ बाण, लक्ष्य वेध कर अपनी यात्रा समाप्त कर देता है, उसी प्रकार उक्त 
गति-वार्ता को समझना चाहिये । 


३४७ 


'अुमुक्षे, मुखेन : युंते ! व्या दक्षिणायन काल में, मरनेःसे:भी अहालोक 
थाल। ब्रह्मवेंसा की होती है. ? 


वेदव्यासजी : अतश्चायनेपि दक्षिणे ४२२० 


व्याख्या : जिस प्रकार:रात्ति में. मरने वाला सूर्य की. रश्मियों के सम्बन्ध से 
सूर्य मण्डल के द्वाः९, द्वारा ब्रह्मलोक चला जाता है, उसी प्रकार बक्षिणायन में भी 
सूर्य की; रश्मियों से सम्बन्ध -अबाध्चित, प्रत्येक काल में बना रहने के कारण, उस 
काल में मृत्यु को प्राप्त हुआ भी, बह्म ज्ञानी सूर्य द्वार. से उसी समय ब्रह्मलोक 
चला जाता है, जैसे दो नगरों से सम्बन्धित निविध्त राज साग॑ द्वारा वर्षा, ज़ाड़ा, 
गर्मी या दिने-रात कभी भी जाने में कोई आपत्ति आड़े नहीं आती । भीष्मजी 
आदि महात्माओं के लिये जो उत्तरायण के प्रतीक्षा की कथा आती है, उसका 
अर्थ ऐसा सालुम पड़ता है कि वे बसु थे, उन्हें देवलोक जाना था । देवताओं की 
रात्रि दक्षिणायन बताई गई है.इसलिये रात्रि में वहाँ जाना उचित न जानकर, 
उत्तरायण अर्थात्‌ दिन की प्रतीक्षा में कुछ समय रुके रहे । 


सुसुक्ष, सुखेन : मुने ! भगवान श्रीकृष्ण ने अर्जुन से, गीता (5२३,२४) 
में बिन, शुक्ल, उत्तरायण में मृत्यु प्रॉप्त पुरुष को अपुनंरावर्ती धाम में और रात्रि, 
क्रृष्ण पक्ष, दक्षिणायत में मरने वाले को पुनरावर्ती लोक की प्राप्ति कहा है, किन्तु 
आपने“रांत्रि, कृष्ण और दक्षिणायन में भी मरने वाले ब्रह्मविद को, ब्रह्मलोक में 
जाना कहा है, अतएवं इसका निराकरण करने की कृपा करें । 


वेदव्यासजी : थोगिन : प्रति चर स्सर्य॑ते स्मातें चेतें ॥४।२।२१ 


व्याख्या : गीता में कही हुई दोनों: गंतिथों का वर्णन, वेद-बर्णित मार्ग से 
पिन्न है, इसके अतिरिक्त वह. केवलीभूत योगियों की गति का तिरूपण है। इस 
प्रकार विषय भेद के कारण, गीता में वरणित और श्रुति कथित गतियों में कोई 
विरोध वहीं उत्पन्न होता । जो लोग गीता के श्लोकों में कहे हुये, दिन, शुव्ल, 
उत्तरायण तथा राज्नि, कृष्ण जौर दक्षिणायत समय-सूचक शब्दों का अर्थ केवल 
कॉल विशेष के रूप में ही ग्रहण करते हैं, उत्के समाधान के लिये, यह भाव कहा 
गया हैं किन्तु यदि उन शब्दों का प्रयोग, लोकान्तर में पहुंचाने वाले, उत-उतत कालों 
के अभिमानी देवताओं के अर्थ में स्वीकार कर लिया जाये तो श्ूति के वर्णन से 
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कोई विरोध हो नहीं उत्पन्न होता, जैसे एक सम्मावनीय व्यक्ति को एंक राजा, 
दूसरे राज्य तक अपने खास कर्मचारियों द्वारा, सम्मान पूर्वक पहुंचा देता है: 
दूपरा राजा तीसरे राज्य तक, तीसरा राजा चौथे राज्य तक, इसी प्रकार क्रमशः 
गन्तव्य स्थान तक, राजा व राज्यभृत्यों द्वारा, वह प्रतिष्ठत व्यक्ति पहुंचा दिया 
जाता है; उसी प्रकार कालाभिमानी, लोकाभिमानी देवता, ब्रह्म विद को ब्रह्मलोक 
पहुंचा देते हैं । 


तात्पर्यार्थ : शरीर शान्त होने के समय वाणी, मत्त में मत, इल्द्रियों के 
सहित प्राण में स्थित होते हैं; पुनः ये सब जीवात्मा के साथ.. स्थित होते हैं,, पुनः 
जीवात्मा वाणी, मन, इच्द्रियों और प्राण के साथ सूक्ष्म भूत समुदाय में स्थित होता 
है। यहाँ तक साधारण और ब्रह्म-प्राप्त पुरुंषों की गति एक समान है, पश्चात्‌ 
शाखायें विभक्त हो ' जाती हैं । साधारण पुरुष यहाँ से पितृयान के द्वारा स्वर्गादि 
लोकों में जाता है, तथा वहाँ घुण्य'कर्मों का सुख भोगकर, पुनः मृत्युलोक लौट 
आता है तथा पापात्मा यम्मपुरी में यम-यातवाओं को भोग्रकर, पाप-योतियों को 
प्राप्त होते हैं, जो जीवन्पुक्त हैं, जिन्हें जीवन काल में ही ब्रह्म प्राप्ति हो गई है, 
जो अपने व संसार के.ज्ञान से रहित हो चुके हैं, जो ब्रह्माकार स्थिति में स्थित हैं, 
जिन्हें कहीं आना-जाना, यहाँ-बहाँ, जीव-माया, बहा आदि के विवेचन से न प्रयो- 
जन है, न उनका स्मरण है, ऐसे आप्तकाम, प्रशास्तामा महापुरुष, यहीं सूक्ष्मभुत 
समुदाय सहित ब्रह्म में लीन हो जाते हैं और जो बड़भागी ब्रह्म ज्ञानी महापुरुष 
बह्मलोक (भगवद्धाम) में जाकर, पुरुषोत्तम भगवान के दिव्य दर्शन के अभिलाषी 
है, वे सूक्ष्म भूत समुदाय सहित सुषुम्ता (ज्रकाश मार्ग ) मार्ग से, ब्रह्म स्त् का भेद 
करके, सूर्य रश्मियों में स्थित होते हैं, फ़िर इन्हीं. रवि रश्मिय्यों के आश्रय से सूर्य 
लोक पहुंचते हैं और पुनः सूर्य मण्डल के द्वार से ब्रह्मतोक (परमपद) को प्राप्त हो 
जाते हैं। वेदान्त दर्शन के चौथे अध्याय के दूसरे पाद का यही सारतम संदेश है । 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त ब्रह्मसुत्रान्तर्गत चतुर्थ अध्याय 
का द्वितीय पाद समाप्त 


रेश्डे 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त दर्शन (त्रह्मसूत्र) के 
चतुर्थ अध्याय का तृतीय पाद 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! ब्रह्मलोक में जाने के मार्ग को कहीं अचि :मार्य कहीं 
देवयान मार्ग और कहीं उत्तरायण मार्ग कहते हैं तथा इन मार्गों के लक्षण भी भिन्न- 
भिन्न हैं, अतः जिज्ञासा होती हैं. कि उपासना व अधिकारी भेद से, ये नाम भिन्न- 
पिन्‍न हैं या एंक ही मार्ग के उक्त सभी नाम हैं; एक मार्ग मानते हैं तो कहीं मार 
में देवताओं के लोकों का वंर्गन, कहीं संवत्सर, अयन, पक्ष, दिन रात्रि आदि काल 
विभाग का वर्णन गौर कहीं रवि-रश्मियों व सूर्य द्वार आदि का पृथक-पृथक वर्णन 
प्राप्त होता है, अत: इसका निराकरण करने की कृपा हो । 


बेदव्यासजी : अधिरादिना तस्रथितेः ॥४३॥१॥ 


व्यास्या : विभिन्न नामों से कहा गया वेद-बर्णित एंक ही मार्ग है, अनेक 
नहीं; उस मार्ग का प्रसिद्ध नाम अधिरादि मांग है, क्योंकि वह अधि (सुषुस्ता 
नाड़ी रूप प्रकाश मार्ग ) से प्रारम्भ होने वाला मार्ग है। सभी ब्रह्मविद विद्वान 
इसी एक मांगे से ब्रह्मलोक की यात्रा करते हैं । इसी को देवयाव और उत्तरायण 
मार्ग मास से भी कहां गया है, मार्ग में मिलते वाले लोकों का वर्णन कहीं कम 
और कहीं अधिक है इसलिये जहाँ अधिक है, उसका अध्याहार वहाँ कर लेना 
चाहिये, जहाँ कम वर्णन मिलता हो । 

मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! एक स्थान पर कहे हुये लोकों का अध्याहार अन्यद्र 


किस प्रकार कर लेना चाहिये ? 
बेदव्यासजी : वायुसब्दादविशेषविशेषाध्याम्‌ ॥४।३।२॥ 


व्याख्या : वायु लोक को सम्वत्सर के पश्चात्‌ और सूर्य के पहले समझना 
चाहिये क्‍योंकि वायु का वर्णन कहीं समान भाव से और कहीं विशेष भाव से पाया 


है४० 


जांता है +छादो० उप्र० (४११ -२) की श्रुति सें कहा. गया है कि सत्ये स्ंव- 
रूप परम पुरुषोत्तम भगवान के, श्रद्धालु उपासक प्रथम अधि (ज्योति, अग्नि; 
सूर्य किरण) को प्राप्त होते हैं, पुतः आचि से दिन को दिन-से शुक्ल पक्ष को, शुक्ल 
पक्ष से उत्तरायण:को, उत्तरायण से सम्वत्सर को, सम्बत्सर से सूर्य को, सूर्य से 
चन्द्रमा को तथा चन्द्रमा से विद्युत को । वहाँ से अमानव पुरुष, ब्रह्मविद को ब्रह्म 
के पास (ब्रह्मधाम) पहुंचा देता है । बृहू० उप० (५॥१०।१ ) की श्षुति कहती है कि 
इस लोक से ब्रह्मलोक जब मनुष्य जाता है, तब वह बायु को प्राप्त होता है। वायु, 
उसको ऊपर जाने के लिये रथचक्र के छिद्र के समात मार्ग दे देता है, तब जीवात्मा 
उससे ऊपर चढ़कर सूर्य को प्राप्त होता है । सूर्थ उसे लम्बर नामक वाद्य के छिद्र 
की भाँति जाने का मार्ग दे देता है, तब वह उससे ऊपर चढ़कर चन्द्रमा को प्राप्त 
होता है, वहाँ चन्द्रमा उसे ऊपर जाने के लिये, नगाड़े के छिद्र के समान रास्ता दे 
देता है, तब वह ब्रह्मज्ञानी उस. मार्ग से ब्रह्म लोक को प्राप्त होकर, अनन्तकाल 
तक वहीं निवास करता है । कौबीतकि उप० (१।३) की श्रुति कहती है कि वह 
देवयान मागं से द्ोकर, जग्ति लोक को जाता है पुनः वायुलोक, सूर्थलोक, वरुण 
लोक, इन्द्र लोक तथा प्रजापति लोक में होता हुआ, ब्रह्मलोक को प्राप्त करता है। 
अस्तु० छान्‍्दो ० उप» में न आये हुये, वायु लोक का अध्याहार, बृह॒दारण्यक और 
कौषीतकि में आये हुये वायु लोक के प्रमाण से, सम्बत्सर के बाद और सूर्य 
के पहले कर लेता चाहिये। गहराई से समझने पर एक ही मार्ग की भिन्न-भिन्न 
बर्णन शैली, प्रकारात्तर से एक ही सिद्ध होती है । 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! अचिरादि मार्ग में वरुण, इन्द्र और प्रजापति लोक 
का भी वर्णन नहीं है, अतः इन्हें किसके पश्चात्‌ समझना चाहिये । 


वेदव्यासजी : तड़ितोइईधि बरुणः सम्बन्धात्‌ ॥४॥३३३॥ 


व्याख्या : वरुण जल का लधिपति है अत: विद्युत का जल से -निकदतम्‌ 
सम्बन्ध होने के कारण बरुण लोक की स्थिति, विद्युत के ऊपर समझनी- चाहिये 
तत्पश्चोत्‌ इन्द्रलोक और प्रजापति लोक की स्थिति भी श्रुति के कथित क्रम के 
अनुसार जान लेनी चाहिये । इस प्रकार से श्रुतियों की एकता तथा एक. मार्ग के 
होने में कोई विरोध न होगा । जैसे एक नगर से दूसरे बड़े नगर को जाने वाले, 
एक बड़े मार्ग का वर्णन लोगों को समझाने के लिये भिन्न-भिन्न शैली का उपयोग 
करते हैं यथा एक वर्णन कार कहंता है कि इस नगर से तिकलकर; उस नगर के 


झ्श१ 


मांगे में प्रथम दिंवांली को तरह सजाये मार्ग-से जाता पड़ता है पुनः वह मार्ग - 
पहांड के भीतर से जाने के कारण वहाँ मशाल जलते रहते हैं, पुनः और आगे के 
मार्ग में मणियाँ जलती रहती हैं पुन: आगे प्रकाश करने वाली वृक्ष-पक्तियाँ मिले 
जाती है, पुंतः सूय॑-प्रकाश आ जाता है, इत्यादि क्रम वर्णन प्रकाश रूप लक्षण से 
किया गया । दूसरा वर्णन कर्ता कहता हैं कि इस नगर के बाद अमुके नगर के बांद 
अमुक-अभुक कहकर, प्रत्येक, तंगर से सम्मानित होकर, राजा के द्वारा वहां जाने 
वाला, पहुंचाया जाता है । तीसरा केवल मार्ग के क्रमशः नगरों को नाम लेकर 
मुख्य नगर में जाते के मार्ग का निरूपण करता है, अतः तीनों वर्णत एक ही मार्ग 
के है, शैली लक्षणों की भिन्नता से मार्ग में भिन्नता नहीं होती। 


मुसुक्ष, मुखेन : मुने ! अधिरादि मागं में बताये हुये अचि, दित, शुक्ल उत्ते- 
रायण, संम्व॒त्सर, वायु, विद्युत आदि जड़ हैं या चेतन, समझाने की कृपा हो । 


वेदव्यासजी : आतिवाहिकास्तल्लिड्भधात्‌ू ॥४३॥४॥ 


व्यास्या : अचि, अह: आदि शब्दों द्वारा सांकेतिक भाषा में कहे जाने वाले 
उन-उन नाम और लोकों के अभिमानी देवता या मानवकार पुरुष हैं, जिनका 
काम  ब्रह्मलोंक में जाने वाले ब्रह्मज्ञानी को सम्मानपूर्वक, एक स्थान से दूसरे 
स्थान पहुंचा देना है इस लिये उन्हें अतिवाहिक के ताम से जाना जाता है। विद्युत 
लोक से आगे अमानव पुरुष, ब्रम्हज्ञानी को ब्रह्म-प्राप्ति कराता है, इस लिये सिद्ध 
होता है-कि अचि से विद्युत तक, मानवाकृति वाले पुरुष ही ज्ञानी को, एक स्थान 
से दूसरे स्थान षहुंचाते हैं जैसे राज भवन के बाह< कक्षाओं में राजपुरुष ही, 
एक कक्षा से दूसरी कक्षा में लोगों को पहुंचाते-हैं किन्तु खास अन्तःपुर की कक्षाओं 
में पहले बूढ़े फिर कुबड़े या बौने तत्पश्चात्‌ राज दासियां रहती हैं, जितका काम 
अंन्‍्तः सुरक्षा तथा अन्त: जाने वालों को नियमानुसार, वहाँ पहुंचाना होता है, 
उसी प्रकार मानव और अमानव विषयक वार्ता समझनी चाहिये । 


मुंमुक्ष मुखेन : इस प्रकार अभिमानी देवता मानने की क्‍या आवश्यकता 
है, मुने! ? 


बेदव्यासजी : उभयव्यामोहात्तत्सिद्धेः ॥०४३१५॥ 


52.33 


व्योद्या : यदि आँचि आंदि शब्दों को उनके अभिमानी देवता ने मानकर, 
उन्हें केवल ज्योति वे लोक-विशेष के अर्थ में ग्रहण करते हैं तो दोनों के व्यामोह 
अर्थात्‌ ज्ञान शून्य होने के कारण ब्रह्मज्ञानी का ब्रह्मलोक को जाता ही कैसे संभव होगा, 
क्योंकि ज्ञानी को मोर्ग का ज्ञान नहीं, देवयान मार्ग कौन हैं और पितृयान कौन है, 
ब्रह्मधाम कहाँ है इत्यादि ज्ञानों से वह शुन्य है और ज्योति तथा लोक स्वयं जड़ हैं, 
अतः वे नमार्ग संशोधन कर, ज्ञानी को बता सकते ओर न स्वयं पहुंचा सकते, इस लिये 
अधि आदि को, उनका अंभिमानी देवता मानना उचित है क्योंकि ज्ञानी को, ब्रह्म 
धाम में ब्रह्म प्राप्ति कराना चेतन कार्य है; इसी प्रकार मार्ग में कहे हुये लोकों से, 
उनके अभिमानी देवता मानना चाहिये, एक लोक से दूसरे लोक पहुंचाना ही 
उनका काम है, जैसे पुराणों में ऐसी कितनी कथायें आती हैं, कि नाम तो जड़ 
परक है और अर्थ॑-प्रहण, चेतन परक है, यथा पर्वत की लड़की होने से पाव॑ती 
गिरि-कन्या होने से गिरिजा, हिमोलय-सुता इत्यादि शब्दों से; यहां पर्वत, गिरि, 
हिमालय का अर्थ केवल जड़ पहाड़ तो नहीं माना जायगा अपितु तदभिमानी 
देवता का ही अर्थ ग्रहण होता है और भी शब्द ऐसे है, जैसे गंगा तनय॑, सिन्धुजा 
इत्यादि । उसी प्रकार अधि आदि शब्दों से तदभिमानी देवताका ही ग्रहण वेदज्ञों 
को मान्य है। 

मुमुक्षु मुखेन : प्रभो | जब छान्‍्दो० उप० (५॥१०।१) में यह कहा गया है 
कि विद्युत के बाद अमानव पुरुंष, ज्ञानी को ब्रह्म के समीप पहुंचा देता हैं, तब 
बीच में आते वाले वरुण, इन्द्र प्रजापति के लोकों के अभिमानी देवता का क्‍या 
काम होता है ? 
वेदब्यासजी : वैद्युतेनेव ततस्तच्छू ते: ॥४।३३६॥ 


व्याब्या : विद्युत लोक में प्रकट हुआ, अमानव पुरुष .ही विद्युतलोक से 
ब्रह्मपुर में, अम्ह्म के समीप ज्ञानी को पहुँचा देता है, यही श्रुति में स्पष्ट बताया 
जाने से सिद्ध होता है कि अमानव पुरुष के द्वारा, ज्ञानी पुरुष ब्रह्म के पास पहुंचाया 
जाता है। वरुण आदि लोंकों के अभिमानी देवताओं का काम इतना हैं कि ज्ञानी 
को अपने लोकों से ऊपर जाने का मार्ग दे देना तथा ब्रह्म प्राप्त महापुरुष का 
सम्मान पुर्वेक सहयोग करना जैसे एक बड़े राजा का पूर्ण सम्मान करके अपने 
राज्य से, दूसरे राज्य में जानें का श्रशस्त मार्ग देवा और उसकी यात्रा में 
सहयोग करना, किसी भी राजा का धर्म अपने राज्य में आये हुये अतिथि स्वरूप 

राजा के प्रति होता है । 
३५३ 


मुमुक्षु मुखेन :- मुने ! ब्रह्म विद्या के उपासक विद्वान ब्रह्मलोक- में जिसको 
प्रपप्त-करते: हैं, बह प'रब्द्या हैं या सबसे पहले उत्पन्न होने वाला ब्रह्मा है ? 


वेदव्यासजी कार्य बादरिरस्थ गत्युपप्तेः ॥४।३॥७॥ 


त्याधया : श्रुति में जो प्रलोक यात्रा का वर्णन है, वह परबरह्ा परमात्मा 
के लिये उचित नहीं प्रतीत होता है क्योंकि परब्रह्म परमात्मा सर्वत्र समान रूप 
से, सवंकाल में स्थित है , उसके प्राप्त करने के लिये अन्यत्न जाने की आवश्यकता 
नहीं है, अगर उसको किसी एक लोक विशेष में मानते हैं तो वह एक देशीय 
सिद्ध होगा। इससे यही सिद्ध होता है कि ब्रह्मविद्या के उपासकों को, जो ब्रह्म 
प्राप्त होता है वह परब्रह्म नहीं अपितु कारय॑ ब्रह्म है क्योंकि कार्य ब्रह्म की प्राप्ति 
के लिये ही, लोकान्तर में जाना जाता उचित है, जैसे आकाश की प्राप्ति के लिये 
कहीं जाना उचित नहीं है क्योंकि वह सर्वत्र है किन्तु उसके कार्यभूत शब्द 
स्वारस्य को श्रवण करने के लिये (संगीत आदि श्रवण के लिये) अन्यत्र जाना 
उचित हैं । 


सुमुक्षु सुखेन : मुने ! प्रकारास्तर से स्वपक्ष को दृढ़ करने को क्रपा हो । 
बेदब्यासजी : विशेषितत्वाच्च ॥४१३८॥ 


व्याख्या : बृह० उप० (६॥२।१५) की श्रुति में आया है कि 'अमानव 
पुरुष, इनको बह्यलोकों में ले जाता है।' इस श्रुति में ब्रह्मलोक में बहुबचन का 
प्रयोग होने तथा ब्रह्मलोकों में ले जाने की बात जाने से और ब्रह्म को प्राप्त होने 
की बॉर्ता न कही जाने के कारण, विशेष रूप से स्पष्ट ज्ञान होता है कि ज्ञानी 
कार्य ब्रह्म' को ही प्राप्त होता है। सर्व स्वामी होते से कार्य ब्रह्म के 
पास भोग-भूमियों का बाहुल्‍य है इसलिये लोक के साथ वहुबचन का प्रयोग उचित 
है, जैसे कहा जाब कि अमुक मनुष्य को राज-बगीचों सें रख दिया गया है, इससे 
स्पष्ट बगीचों का बाहुलय प्रकट है, ऐसे ही उक्त वार्ता समझें । अगर कारण बह 
की. प्राप्ति कही जाती तो एक वचन होता अर्थात्‌ ब्ह्मधाम पहुँचा दिया गया होता। 


सुमुक्ष, मुखेन : मुने ! दूसरी श्रुति में ऐसा आया है कि 'वह अमानव 
पुर ज्ादियों को ब्रह्म के समीप ले जाता है ।' अत: इस कथन की कार्य ब्रह्म से 


इश४. । 


संगति नहीं बैठती क्यों कि श्रूति का उद्देश्य यदि कार्य “ब्रह्म की. प्रॉप्ति बताने 
में होता तो स्पष्ट कहा जाता कि 'ब्रह्मा के समीप पहुँचा देता है । 


बेदव्यासजी : सामीप्यात्तु तद॒व्यपदेशः ॥॥४।३।६॥ 


व्याष्या : जो सबसे प्रथम ब्रह्मा को उत्पन्न कर, उसे समस्त वेदों का रहस्य 
ज्ञान प्रदान करता है, ऐसी परमात्म-ज्ञान-स्वरूपिणी बुद्धि को प्रकट करने वाले 
उस. प्रसिद्ध परमदेव परमेश्वर की “मैं मुमुक्षु साधक शरण ग्रहण करता हूँ । 
श्वेता० उप० (६।१८) में कहे गये इस मन्त्र से स्पष्ट है कि बहा, उस परवहा 
परमात्मा का पहला काय॑ है इसलिये इतनी समीपता होने से बहा को, बह्मा कह 
देना असंगत नहीं है जैसे परबह्मा ने अन्न, प्राण, मन की रचता प्राणियों को 
प्राणित करने के लिये की, इससे गोण रूप से अन्न, प्राण और मन को ब्रह्म 
(अन्न ब्रह्ममुपासीत) कहा गया है। उसी प्रकार ब्रह्मा को भी ब्रह्म कह देने से 
कोई विरोध नहीं है। 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! गीता (5१६) में स्पष्ट रूप से ब्रह्मलोंक पर्यन्त 
सभी लोकों को' पुंनरावृत्तिशील कहा है अत: ब्रह्मा की आयु पूर्ण हो जाने पर, 
वहाँ जाने वालों का, पुनः लौटना बनिवाय॑ हैं और श्र्‌ति में देवयान मार्ग से 
जाने वालों का पुलः लौटना नहीं कहा है, इसलिये काय॑ ब्रह्म की प्राप्ति न मान 
कर, परब्रह्म को प्राप्ति माननां उचित क्‍या नहीं है ? 


बेदव्यासजी : कार्यात्यये तदध्यक्षेण सहात: परसभिधानात्‌ ॥४।३१०॥ 


व्याख्या : मुण्डण उप० (३।२६) की श्रति कहती है कि जिन्होंने 
उपनियदों के अथे स्वरूप परब्रह्म परमात्मा का निश्चय कर लिया हैं तथा कर्मों 
के फल और उनकी आसक्ति के त्याग रूप योग से, जिनका अन्त:करण परम विशुद्ध 
हो गया है, वे सब मोक्ष कामी साधक ब्रह्मलोक में जाकर, अन्तकाल में अमृत 
स्वरूप बनकर भली-भाँति (सर्व भावेन) मुक्त द्वो जाते हैं । इस प्रकार श्रुति में 
सबकी मुक्ति का वर्णन होने से, सिद्ध होता है कि कल्याण कामी साधक, जो ब्रह्म 
विद्या के उपासक हैं, वे ब्रह्मलोक जाकर, ब्रह्मा की आयु प॑न्‍्त ब्रह्मलोक में 
निवास करते हैं पुतः बह्ालोक के नाश होने पर, वहाँ के अध्यक्ष ब्रह्मा के साथ 
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परंत्रह्म॑ को प्राप्त कर मुक्त हो जाते हैं इसलिये उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती। 
जैसे एंक महाराजा ने अपने एक जनपद में सिंचाई के लिये एक बाँध बँधवाया । 
उस जनपद के बहुत से गाँव डूब में आने से, राजा ने वहाँ के लोगों को, यत्र-तत्न 
जनपदों में, उतकी योग्यता के अनुसार वास स्थान दे दिया किन्तु उसी डूब में 
आने वाला, राजा का एक उपनगर था, जहाँ लोगों को उच्चस्तरीय-सुख-सुविधा 
प्राप्त थी । समर्थ राजा ने वहाँ के निवाध्तियों को, अपनी राजधानी में बुलाकर 
सदा के लिये उन्हें बसा कर, उत्तकी सुख-सुविधा से भरे, वास-स्थान बनवा दिये, 
जिससे उन्हें जहाँ-तहाँ भटकना नहीं पड़ा उसी प्रकार उक्त वार्ता को समझना 


चाहिये । 
मुमुक्ष, मुखेन : स्मृति प्रमाण से भी क्या उक्त विषय सिद्ध है, मुने ? 
वेदव्यास जी : स्मृलेश्च ॥४।३।११॥ 


व्याख्या : कूर्म पुराण पूर्व खण्ड (१२२६६) में कहा गया है कि विशुद्ध 
अन्त:करण जिनका हो गया है, वे सब पुरुष, प्रलयावस्था होने पर समस्त जगत 
के अन्त में ब्रह्म के साथ, उस परमपद में प्रविष्ट हो जाते हैं अर्थात्‌ ब्रह्म प्राप्त 
हो जाते हैं ; इस प्रकार स्थमृति में भी इसी वार्ता की पुष्टि मिलने से सिद्ध 
है कि काये ब्रह्म की प्राप्ति होती है, अस्तु यह मानना उचित है जैसे किसी 
संशय ग्रस्त वार्ता का निर्णय सच्ची साक्ष से हो जाता है, उसी प्रकार उक्त 
विषय की सिद्ध कही गई है । 


मुसुक्षु सुखेन : मुने ! आचाये जैमिनि इस विषय में क्या कहते हैं । 
वेदव्यासजी : पर॑ जैमिनिर्मुस्यात्वात्‌ ४३१२ 


व्याख्या : छान्दो० उप० (५।१०।१) की श्रुति का कथन है कि 'वह अमा- 
नव पुरुष, इनको (ज्ञानियों को) ब्रह्म के समीप पहुँचा देता हे अतः श्रुति कथित 
इस वाक्य का 'ब्रह्म शब्द मुख्य रूप से, परब्रह्म परमात्मा के ही अर्थ में हैं इस- 
लिये अधि मार्ग से गमन करने वाले, परब्रह्म परमात्मा को ही प्राप्त होते हैं, कार्य 
ब्रह्म को नहीं । मुख्य अर्थ की उपयोगिता न होने पर ही, गौण अर्थ की कल्पना 
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सुधी' वेदज्ञ करते हैं, मुख्यार्थ:की अपवश्यकता होते पर चहीं । उस परंब्रह्म .पर- 
मेश्वर के सर्वत्न पूर्ण होते पर भी, उसके परम धाम का होना तथा वर्णन और वहाँ 
ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मभक्त उपासकों के जाने का वर्णन श्रुतियों, (कठ० उष० १३।६) 
(प्रश्न उप० १।१०) और स्मृतियों में (भीता १५-६) स्थात-स्थान पर किया 
गया है, इसलिये उसके लोक (ब्रह्मलोक) में जाने का कथन, कार्य बहा के अर्थ 
में नहीं है। बहुवचन का प्रयोग आदर योग्य के लिये, उचित ही है तथा परबहा 
का उपासकों के भावानुलार बहुत से लोकों का दृश्य (गोलोक साकेत, वैकुण्ठ 
आदि का दृश्य) अपने में ही, अपने संकल्प से उपस्थित कर देना, सर्व समर्थ पुरु- 
पोत्तम भगवान के लिये असंभव नहीं है। श्रुति-पुराण भी बहधाम में, इसका होना 
प्रतिपादन करते हैं, अत: सर्वभावेन यही सिद्ध होता है कि ब्ह्मयोपासक परमपद 
जाकर, परब्रह्म को ही प्राप्त होते हैं, कार्य ब्रह्म को नहीं, जैसे घटाकाश उपाधि 
नष्ट होने पर, आकाश को ही प्राप्त होता है, आकाश के कार्य भूत वायु आदि को 
नहीं; यह जैमिनि का सिद्धान्त है। 


हः मुमुक्ष मुखेन : सुने ! प्रकारान्तर से जैभिनि, उक्त मत को कैसे दृढ़ करते 


वेदव्यासजी : दर्शनाच्च ॥४॥३॥१३॥ 


व्याख्या : स्थान स्थान पर अचि मार्ग (सुषुम्ना नाड़ी द्वारा ब्रह्म रन्ध को 
श्षेदन करके जाने वाला प्रकाश मार्ग) में ऊध्व॑ गमन करने वालों का ब्रह्मधाम में 
जाकर, परब्रह्म परमात्मा की प्राप्ति करता श्रुतियों में बार-बार कहा गया है; इस 
से सिद्ध होता है कि देवयान मार्ग से जाने वाले ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मोपासक, परब्रह्म को 
प्राप्त होते हैं, कार्य ब्रह्म को तहीं यथा (कठ० उप० १।३४) की श्रुति कहती 
है, कि (ज्ञानी भक्त) संसार मार्ग के उस पार (प्रकृति की अन्तिम सीमा विरजा 
के उस पार) स्थित, उस विष्णु के परम पद्‌ को प्राप्त होता है। छान्‍्दो० उप० 
(८।६।६)- में आया है कि उनमें से सुषुम्ता नाड़ी द्वारा. उठकर, अमृतत्व को प्राप्त 
होता है और भी कठोंपनिषद्‌ में सुषुम्ता नाड़ी हारा उध्वेगति का वर्णन उक्त प्रकार 
ही आया हैं, जब बहा की आयु निर्धारित है तथा बहा के लोक का लय हो जाता 
भी, वेद में वर्णित है तब वह मृत ही है अतः ब्रह्मोपासंकों को जब अमृतत्व की 
प्राष्ति कही गई है, शुंति में तब अच्युत धाम (परत्रह्म धाम) का प्राप्त होना ही 
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सिद्ध होता हैं; ब्रह्मा के लोक का नहीं, जैसे कहा जाय कि अमुक पुरुष स्वप्ल में एक 
समुद्र के बीच उत्तम नगर को: देखता है, वहाँ वह बहुत दिन रहा और स्वयं व 
अन्य को दूध में स्तान करते देखा, तथा दूध पीते देखा, इससे यह सिद्ध होता है 
कि वह स्वप्न में क्षीर सागर ही को प्राप्त हुआ था, लवण सागर को नहीं क्योंकि 
लवण साग्रर के बीच में बसे नयरों में उक्त कल्पना असंभव है। 

मुमुक्षु सुखेन : मुने ! प्रकारान्तर से जैमिनि मंत कैसे दृढ़ होता है ? 


वेदव्यासजी : न च कार्ये प्रतिपतत्यभिसन्धि: ॥४३३।१४॥ 


व्याख्या : ब्रह्मविद ब्रह्मभक्त उपासक जो अनत्य प्रयोजन वाले स्बंभावेन 
अनत्य हैं, उनका प्राप्तव्य संकल्प, काये ब्रह्म के लिये नाम मात्र नही होता, वे तो 
परब्रह्म परमात्मा के नाम, रूप, लीला और धाम में अनुरक्‍्त रहने वाले हैं । ब्रह्मा 
व ब्रह्मा के घाम का स्वप्न भी नहीं देखते इसलिये उनकी अनस्योपासना के अनुसार 
परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की प्राप्ति होती है, कार्य ब्रह्म की नहीं । छान्‍्दो० उप० 
(५।१४।१) में जो कहा गया है कि 'वे प्रजापति के सभा-भवन को प्राप्त होते हैं, 
बहाँ भी उपासक का लक्ष्य, प्रजापति के लोक में रहता नहीं है किन्तु परब्रह्म के 
परमधाम में जाना ही है क्योंकि वहाँ यशों के यश अर्थात्‌ जिस मह॒द्यश का वर्णन 
है, वह ब्रह्म का नाम है, (यस्य नाम महद्यश:) । यह वार्ता अन्य श्रुतियों में भी देखी 
जा सकती है यथा श्वेता० उप» (2।१६) तथा छान्‍्दो० उप०% (८।१३॥१) के 
असंग से सिद्ध होता है कि वहाँ साधक का लक्ष्य परत्रह्म ही है। ज़ैपे श्री भरत 
जी का लक्ष्य चित्रकूट में जाकर, श्री सीताराम जी के दर्शन करने का है किस्तु मार्ग 
में भरद्वाज जी के आश्रम में रूककर, श्रीराम जी का यशोगान सुने; इसी प्रकार 
से अन्य-अन्य स्थानों में भी, श्रीराम जी के पावन चरित्न व नाम का यश श्रवण 
करते हुये यात्रा समाप्त कर, चित्रकूट में श्रीराम जी का दर्शन किया था; उसी 
प्रकार प्रजापति के सभा भवन में, परब्रह्म परमात्मा के नाम-यश का श्रवण करना, 
ब्रह्म प्राप्ति का ही द्योतक है । 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! आप और ज॑मिति के मत का वास्तविक सिद्धान्त 
क्या है? 


वेदव्यासजी : अप्रतीकालम्बनान्नयतीति बादरायण उभयथादोषात्त- 
त्कतुश्च ।९१२।१५॥ 


३५८ 


व्याख्या : महबि बादराथण का मत है कि उपनिषदों में वर्णित वाणी तथा 
वाणी जैसी अन्य प्रतीकोपासनाओं के अतिरिक्त जो ब्रह्मलोकों के भोगों को, अपने 
मन के अनुसार भोगने की कामना वाले, कार्थ-बरह्मोपासक हैं और जो स्वेकाम- 
ताओं से रहित अनन्य प्रयोजन वाले, अनन्य परब्रह्म परमात्मा के उपासक केवल 
प्रब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की भ्राष्ति, दर्शन व सेवा की इच्छा से, भगवद-अनुरक्ति 
पूर्ण उपासना करते हैं, उन दोनों प्रकार के उपासकों कों, उनके संकल्प व इच्छा- 
नुसार अमानवं पुरुष, कार्य ब्रह्म (ब्रह्मा के) भोग विभूति से सम्पन्न लोकों में, भोगे- 
च्छा वालों को और सवेकामना हीत भगवद्‌-प्राप्ति की प्रबलता वालों को, पूर्णतम 
कारण स्वरूप परब्रह्म परमात्मा के, अपुनराबर्ती धाम में पहुँचा देता है, अस्तु, दोनों 
मान्‍्यतायें उपासकों के संकल्पानुसार, अविरोधी और उचित है-श्रुति प्रमाण से भी 
यही जाना जाता है। कौशी० उप० (१॥३) में स्पष्ट कथन है कि 'अमानव पुरुष, 
जिसको परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान के धाम में पहुँचाते हैं' उतका भी मार्ग प्रजा- 
पति ब्रह्मा के लोक में होकर ही है अत: जिनके अच्तःकरण में लोकों के भोगने के 
संस्कार होते हैं, उन्हें, अमानव पुरुष ब्रह्मा के लोक में छोड़ देता है, वे वहाँ लोक- 
सुख भोगकर, प्रलयकाल में ब्रह्मा के साथ परख्रह्म परमात्मा का अपुनराबर्ती घाम 
ब्राप्त करते हैं (ब्रह्म प्राप्ति करते हैं) और जितके मत में भोंगों के संस्कार समा- 
प्त हो गये हैं, उन अनन्य बह्ोपासकों को, परमंध्षाम पहुँचा देते हैं, जहाँ से पुनः 
लौटदता कभो नहीं होता; इस प्रकार देवयान मार्ग से गये हुये, दोनों प्रकार के 
ब्रह्मज्ञानी पुरुष वापस नहीं लौटते, अन्तर इतना ही है कि लोकों के भोगानुभव करने 
वाले को, ब्रह्मा के लोक में रुककर ब्रह्मा के साथ प्लयकाल में परभधाम की 
प्राप्ति होती है और भोग संस्कार हीन ब्रह्म दर्शना भिलाषी ब्रह्मोपासकों को, बच्मा 
के लोक में त रुककर शीघ्र. परम' पद में मनोभिल्षणित परब्रह्म परमात्मा की 
प्राप्ति हो जाती है, जैसे जगन्नाथ पुरी के यात्री लोगों में जिन्हें अन्य तीयों में 
रुकने या उनका अनुभव करने की इच्छा है उन्हें, उनका यान उनके चाहे स्थान सें 
उतार देता है और जिनके मन में अन्य स्थान जाने की कल्पता ही नहीं है, उन्हें 
याव जगन्नाथ पुरी पहुँचा देता है, उप्ती प्रकार उक्त विषय को जानता चाहिये । 


मुमुक्षु सुखेन ः मुने ! प्रतीकोपासना वाले जाचि मार्ग से नहीं ले जाते, 
इसका क्या कारण है ? 


वेदव्यासजीः विशेष च दर्शयति ॥४।३॥१६॥ 


३४ 


व्याख्या: छान्‍दो० उप० (७।२।२) की. श्रुति स्वयं बताती /है कि प्रतीको- 
फासचाःवालों: को देवतान: मार्ग के>अधिकारी, अप्रने भागे से क्‍यों, हीं ले जाते, 
उसका कारण यह है कि वाणी में. प्रतीकोपासता- का फल, जहाँ. तक वाणी की 
गति है, वहाँ तक विचरण करने की. शक्ति प्राप्त हो जाना, श्रुति में बताया: गया 
है, इसलिये वाणी में प्रतीकोषासना करने वाला उपासक, वाणी की गति जहां है, 
वहाँ ही जा सकता है । देवयान मार्ग तो वहाँ जाता है. जहाँ वाणी और मन 
नही जा सकते; इसी. प्रकार श्रुतियों में अनेक प्रतीकोपासनाओं का वर्णन 
है, फल भी उनके अलग-अलग हैं । इसलिये प्रतीकोषासक न कार्य अहां-के लोक 
जा सकते और त परब्रह्म परमात्मा के अविनाशी धाम जा जा सकते.। उतकी गति 
उनके उपासना के फल के अनुस्तार सीमित और भ्रकृृति देश ही में हैं अतः देवयान 
मार्ग के अधिकारी देवताओं का, उन्हें अचि मार्ग से. त ले जाना उचित, हीं है 
जैसे शरीर सुख मात्र चाहने वालों को, अध्यात्म|वार्ता का न श्रवण कराना उचित 
ही है, उसीं प्रकार उक्त विषय को समझना चाहिये । 


तात्पर्यार्थ : परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान में अनुरक्त एवं सब॑ कामना हीन 
विशुद्ध: अन्तःकरण वाले, ब्रह्मविद महापुरूष का जब प्रारब्ध समाप्त हो जाता है 
तब वे प्राण, मन, इन्द्रिय के साथ, सूक्ष्म भूत समुदाय में स्थित हो, ईश्वर के 
हार्दानुअह से सुषुम्ता नाड़ी (प्रकाश मार्ग ) में प्रवेश करके ब्रह्मस्थ्न से निकलते 
हैं और दिन, अभिमानी, शुक्ल, उत्तरायण, संव॒त्सर अभिमानी देवताओं, ढारा 
सम्मान पूर्वेक, सूयंलोक ले जाये जाते हैं, पुतः सूर्य द्वार से, चन्द्र. और विद्युत लोकों 
से पार होकर, प्रकृति मण्डल को पार कर जाते हैं तब उनके सूक्ष्म कारण-शरीर 
का भी सम्बन्ध छूट जाता है और वे सच्चिदानन्द विग्नहवान होकर,. सच्चिदानन्द 
ब्रह्मधाम में, सच्चिदानन्द पुरुषोत्तम भगवान की प्राप्ति करते हैं कित्तु जिन ब्रह्मो- 
पासकों के मन में, ब्रह्मा आदि लोकों के सुख भोगने की कामना है, वे सूक्ष्म व 
कारण शरीर-सम्बन्ध विच्छेद होने के पहले ब्रह्मा के लोक में (जो देवयान मा में 
ही स्थित है) भमानव पुरुष द्वारा छोड़ दिये जाते है, तत्पश्चात्‌ बहुत काल तक, 
ब्रह्मा के लोक में इच्छानुसार सब भोगों का उपभोग करते हैं, पुतः प्रलयकाल में 
ब्रह्मा के साथ, बे भी ब्रह्मधाम में जाकर ब्रह्म-तीन हो जाते हैं तथा फल कामता 
प्रदान करने वाली, उद्गीथ आदि के सकाम प्रतीकोपासक, प्रकृति- प्रदेश के लोकों 
में ही विहार करते हैं अतः विवेकशील महापुरुष को चाहिये कि वह सब कामना- 
हीन हो जाय । ब्रह्मा के लोक-सुख की इच्छा का सवंथा त्यागकर, विशुद्ध अन्तः 


६० 


करण से, परब्रह्म पुरुषोत्तम भगवान की उपासना सादर सप्रेम और अनत्यता पूर्वक 
मरणं काल तक करता रहे, जिससे परब्रह्म परमात्मा का हार्दावुग्रह प्राप्त कर, अन्त 
में अधि मार्ग से जाकर, परब्रह्म के परमधाम को प्राप्त हो जाय, जहाँ से लौंटकर 
पुनः प्रकृति-प्रदेश में नहीं जाना पड़ता । वेदान्त दर्शन (ब्रह्मसूत्र) के चौथे अध्याय 
के तीसरे पाद का यही सारतम संदेश है। 


श्रीवेदव्यासकृत ब्रह्मसूत्रान्तगेत चतुर्थे अध्याय 
का तृतीय पाद समाप्त 


हेड 


श्री वेदव्यासकृत वेदान्त दशंन (ब्रह्म॒सूत्र) के 


चतुर्थ अध्याय का चतुर्थ पाद 


मुमुक्ष सुखेन : मुने ! जो ब्रह्मोपासक परब्रह्म परमात्मा के अप्राकृत धाम 
को प्राप्त करते हैं, उनकी, वहाँ कैसीं स्थिति होती है? समझाने की हो । 


वेदव्यासजी : सम्पय्याविर्भावः स्वेन शब्दात्‌ ७४४१४ 


व्याख्या : जो ब्रह्मोपाप्क, परब्रह्म के सच्चिदातन्दात्मक परम धाम की 
प्राप्ति करते हैं, वे वहाँ अपने वास्तविक सहज स्वरूप सम्पत्ति से संयुक्त हो जाते 
हैं जैसे तादूकला के प्रदर्शक रंगमंच पर, विविध वेष धारण कर, दर्शकों के नेत्र 
पथ का विषय बन जाते हैं किन्तु जब ख्लेल समाप्त हो जाता तब वे निज गुहों 
में आकर अपने सहज स्वरूप में स्थित होकर परिवार के बीच रहते हूँ 
उसी प्रकार जीव के परमधाम जाने पर उसको अपने सहज स्वरूप की प्राप्ति 
वार्ता जाननी चाहिये । छातदो० उप» (5।३।४) के श्रुति-शब्दों में आचाये 
सुखेन यही बताया गया है कि “कि यह आत्मा है' यह (उस ब्रह्म को प्राप्त होने 
बाला) अंमृत है, यह अभव है और यही ब्रह्म है, नि'सन्देह उस, इस (प्राष्तव्य ) 
परन्रह्म का ताम सत्य है, अतः इस श्रुति से यहीं सिद्ध होता है कि परमधाम 
पहुँचते ही, बह्मोपासक अपने सहज स्वरूप में स्थित हो जाता है अर्थात्‌ सत्यकाम 
सत्यसंकल्प, अपहृत, पाप्मा, विज्वर, विशोक, भूख-प्यास्त से रहित, विमृत्यु और 
सच्चिदानन्दात्मक, अष्ट५णों से विभूषित हो जाता है । छान्‍्दों ० उप० (5१॥५) 
की श्रृत्ति में उक्त भरुणों का वर्णन द्रष्टव्य है। वैष्णव शास्त्रों में परमधाम-प्राप्त 
उपासक को परब्रह्म परमात्मा पुरुषोत्तम भगवान के समान रूप, गुण, वैभव की 
द्विसाम्यता प्राप्त हो जाती हैं। वह सच्चिदानत्द विग्रहवान उपासक प्रभु- 
पारतन्त्य' स्वरूप, अपने सहज स्वरूप को विकसित पाता है तथा अनव्य शेषत्व, 
अनस्य भोगत्व, अनन्य शरणत्व तामक तय अकारों से सम्पन्न होकर, सकल विधि 
कौकय॑ निपुण हो जाता है, साथ ही सर्व भावेत स्व भगंवत्‌ कैंकर्य करने के योग्य 


दर 


कैंकय विश्नह परिग्रह प्राप्तकर, अपनी सेवा से भगवान का विकसित मुखारविन्दु 
देखकर, परमानन्द की अनुभूति करता है यही उसका परम भोग्य है इस सहज 


स्वरूप की प्राप्ति आतिपूणे प्रपत्ति करने वाले, अनन्य प्रेमी भगवद्धूभक्तों को ही 
सम्भव है । 


मुसुक्षु मुखेन : मुने ! जीवात्मां परमधाम में सहज स्वरूप की स्थिति से 
सम्पन्न होकर पहले से किस विशेषता का अनुभव करता है ? 


बेदव्यासजी : मुक्तः प्रतिन्ञानात्‌ (४४२ 


व्याख्या : मुण्ड० उप० (३।२।६) की ध्ूति में एवं अन्य श्रुतियों में भी; 
स्थान-स्थान पर कहा गया है (प्रतिज्ञा की गई है ।) कि उस परब्रह्म परमेश्वर 
के परमधाम की प्राप्ति के पश्चात्‌, यह ब्रह्मोपासक सदा के लिये सववे बच्धनों से 
मुक्त हो जाता है, इससे यह वैशेष्य (वैशिष्ट्य पूर्ण वैलक्षण्य) वास्तबिक स्वरूप की 
सम्पन्नता आने पर, परमात्म-प्राप्त जीवात्मा में सहज हो' जाता है । पूर्व सूत्र में 
कहे हुये अष्टगुण, उसका वरण कर लेते हैं । वह अमृत होकर,अमृताननन्‍्द का अनु- 
भव करता है जैसे जाल में बँधा हुआ मृग, शिकारी के बन्धन से मुक्त होकर, स्व- 
समाज के बीच सुखी होंता है, उसी प्रकार सूक्ष्म एवं कारण संस्कारों के विवश 
होकर, प्रकृति बंधत में बँधा हुआ जीवात्मा, अपने सहज सँधाती सुहृद परब्ह्म पुरु- 
षोत्तम भगवान की प्राप्ति, परमधाम में करके परमानन्‍्द का अनुभव करता है। 


मुसुक्ष्‌ सुखेन: मुने ! यह कैसे जाना जाता है कि उपासक, उस समय सब 
बच्धनों से मुक्त हो जाता हैं ? 


वेदब्यासजी : .. आत्मा प्रकरणात्‌ ॥छयछ७३॥। 


व्याख्या : छान्‍्दो० उंप* (5८।३।४) की श्रुति के प्रकरण में स्पष्ट वर्णन 
आता है कि वह, ब्रह्मलोक में प्राप्त होने वाला स्वरूप 'आत्मा' है, अतः इससे 
सिद्ध होता है, कि सर्व बन्धनों से मुक्त होकर जौवात्मा, परमात्मा के सदृश्य-परम 
दिव्य सब्चिदानत्दात्मक स्वरूप से सम्पन्न हो जाता है । बन्धन, प्रकृति-सम्बन्ध को 
कहते हैं अतः जब जीवात्मा प्रकृति से पार होकर, अप्राकृत धाम को अ्राप्त हो गया 
तो बन्धन संज्ञा ही, वहाँ न होने से, बन्धन का न होना सहज समझ में आ जाता 


३६३ 


है, जहाँ एक सम सहजं प्रकाश बना रहता है, वहाँ अंधेरे का नाम कोई नहीं 
जानता, सूर्य में अंधेरा जैसे नहीं है, बैसे ही ब्रह्म धाम में, माया का बन्धन नहीं है। 


मुम॒क्ष मुखेन : मुने ! ब्रह्मधाम में जाकर, जीवात्मा की स्थिति परमात्मा 


से, पृथक रहती या ब्रह्म में ही मिल जाता है वह ? 
वेदव्यासजी : अविभागेन दुष्टत्वात्‌ ॥४१४॥४॥ 


व्याख्या : कठ० उप० (२॥१।१५) की श्रुति का कथन है कि 'हे गौतम ! 
जिस प्रकार शुद्ध जल में गिरा हुआ, शुद्ध जल वैसा हो हो जाता है, उसी प्रकार 
परब्रह्म परमात्मा का ज्ञान रखने वाले मुनि का आत्मा हो जाता है; इसी प्रकार 
मुण्ड० उप» (३।२८) की श्रुति उपदेश करती है कि जिस प्रकार प्रवहमान 
नदियाँ अपने-अपने नाम-रूप को छोड़कर समुद्र में विलीन हो जाती है, वैसे ही 
परब्रह्म परमात्मा को जानने वाला विद्वान, नाम रूप से मुक्त होकर परात्पर दिव्य 
परब्रह्म परमेश्वर को प्राप्त हो जाता है अतः इन श्रुति प्रमाणों से यह सिद्ध होता 
है मुक्तात्मा, उस परब्रह्म परमात्मा से, अविभक्त रूप से मिलता है। 


मुसुक्ष, सुखेन : मुने ! इस विषय में जैमिनि का मत क्या है ? 
बेदव्यासजी : ब्राह्मण जैमिनिरूपन्यासादिश्य: ॥०४५॥ 


व्याख्या : जैमिति आचाय॑ं का कथन है कि परमात्म प्राप्त पुरुष के स्वरूप 
का निरूपण जो श्र तियों में दृष्टिगोचर होता है तथा स्मृतियों में, जो प्रमाण 
पाया जाता है, उससे यही सिद्ध होता है कि परमधाम को प्राप्त ब्रह्मोपासक, पर- 
ब्रह्म पुरुषोत्तम भगवात के सदृश रूप को प्राप्तकर स्थित होता है, ब्रह्म में मिल 
नहीं जाता, उसका प्रृथकत्व स्वरूप सिद्ध है, वह निर्मेल होकर, परमेश्वर की परम 
समता को प्राप्त होता है। मुण्ड० उप» (३॥१॥३) में इस अर्थ रहस्य को देखा जा 
सकता है । छान्‍्दो० उप० (5८।३।४) में भी यही कहा गया हैं कि मुक्तात्मा, पर- 
मात्मा के समान परम दिव्य शुद्ध स्वरूप से सम्पन्न होता है । गीता (१४।२) में 
भगवान श्रीक्ष्ण ने स्वयं कहा है कि इस ज्ञान का आश्रय ग्रहणकर मेरे दिव्य गुणों 
की, समतः को प्राप्त महात्मा, सृष्टिकाल में उत्पन्न होने की और प्रलय काल में 


"रेह४ 


मृत्यु की व्यथा से व्यश्रित नहीं होते अर्थात्‌ जत्म-मरण-से मुक्त :होकर/ मैरे-घाम में 
निवास करते हैं । इस श्रू,ति-स्मृति अ्माणों से यही सिद्ध होता है! कि बह्मोपासक, 
परमात्मा के समान दिव्य'स्वरूप से सम्पन्न होता है जैसे भूंग किसी कीट को जब 
पकड़ लेता हैः और भिन्न-भिन्न शब्द करता है तब बहू कीठ, भू ग के भय से, उसी 
का चिन्तन करता हुआ, भू ग-के सदृश आकार का हो जाता है किन्तु: समान स्व- 
रूपः में स्थित होकर भी, उसकी पृथकता' बनीः रहतीः है, अतः इसी भूंग॑ कीट न्याय: 
के समान परमधाम प्राप्त-उपासक, परमात्मा के सदृश' स्वरूप में स्थित होता है। 


सुमुक्ष, सुखेन : मुने ! इस विषय में औदुलोमि आचार्य का क्यों मत है ? 
वेदव्यासजी : चितितन्मात्रेण तदात्मकत्वादित्यौडुलोमि: ॥४४६॥॥ 


व्यास्या : बृह० उप० (४।५॥१३) की श्रुति में कहा गया है कि जिस प्रकार 
नमक का डला बाहर-भीतंर के भेद से रहित, सबका सब रसघन है, उसी प्रकोर 
यह ब्राहर-भीत र भेद से रहित अर्थात्‌ देही-देह विभांग से रहित सबका सब प्रज्ञान- 
घन ही है इसलिये उपासक का अपने स्वरूप से सम्पन्न होंने का अर्थ 'चैतन्यघन 
रूप में स्थित होना हैं' यह आचार औडुलोमि का मत है। जीवात्मा, प्रकृति प्रदेश 
में ईख के समान रहता है अर्थात्‌ ईख में कड़ा-मोटा आवरण (छिलका) जैसे ऊपर 
होता है पुतः एक सफेद पदार्थ होता है जिसे चूसकर फेक दिया जाता हैँ। इन 
दोनों पदार्थों से पृथक रस होता है जो शवकर के रूप में परिवर्तित होता है, उसी 
प्रकार जीवात्मा का स्वरूप स्थूल और सूक्ष्म शरीर रूप आवरण से ढका रहता है, 
जब प्रक्ृति-सम्बन्ध से मुक्त होकर, परमात्मा के धाम जाता है, तब वह केवल रस- 
स्वरूप हो जाता है अर्थात्‌ चैतंत्यबन स्वरूप हो जाता है, यही उप्तका स्वस्वरूप से 
सम्पन्न हो जाना है। 


मुसुक्ष, सुखेन : ब्रह्म ! उक्त आचायों के और आपके मंत का समस्यय क्या 


हैं? 


बेदव्यासजी : एवसप्युपन्यासात्‌ पूर्वभावादबिरोध बादरायणः 
५, प्रश्चशछा 


शेह्छ 


श्याख्या : आचार जैमिनिः का कथन है कि ब्रह्मोपासक, ब्रह्मंधाम जाकर; 
परमात्मा के समान दिव्य स्वरूप से सम्पन्न होता है तथा औड्लोसि का कहना है 
कि. बह्मोपासंक का अपने स्वरूप” में स्थित होते का अर्थ चैतन्य्रधन स्वरूप में स्थित 
होना है । इन दोनों आचायों की मान्यता श्रुति-स्मृति प्रमाण सिद्ध है । इसी प्रकार 
सूत्र (४।४४) के अनुसार मुक्तात्मा की स्थिति, परमात्मा में जो अव्रिभक्त रूप से 
कही गई है, वह भी श्रुति-शब्दों से प्रमाणित है इसलिये यही सिद्धान्त निकलता है 
कि ब्रह्मोपासक के भावनानुसार ब्रह्मधाम में तीनों प्रकार से उसकी स्थिति हो सकती 
है, इसमें कोई विरोध नहीं है । 


विशेष : मुक्तात्मा चाहे अपने सहज चैतन्यधन स्वरूप में स्थित हो जाय 
अथवा महा चैतन्यघन परमात्मा में अभिन्न रूप से स्थित हो जाय किन्तु परमात्मा 
का अंशभूत जीवात्मा, जो परम पिता परमेश्वर का पुत्र है, उसकी उपयोगिता क्या 
हुई ? सबंदा अकल-अशत्किक रूप से, सोते पुरुष के,समान स्थित रहने से, अपने जौर 
परमात्मा को, अपने कैंकयं से आनन्द की अनुभूति कराने से, वंचित रहना पड़ता 
है, हाँ, सोने का. सुख अवश्य प्राप्त होता है परन्तु सोने के सुख, का अनुभव जागने 
पर ही होता है, जब जागना ही नहीं है तब शयन सुख का भी अनुभव न हो 
सकेगा । , समुद्री त्मक चाहे डला के रूप में रखा रहे, चाहे लवण सागर में मिल 
जाय, उसकी उपयोगिता बिना लवण रस के रसिक के पाये सिद्ध न होगी इसलिये 
वैष्णवीय दर्शन में जैमिनि मत एवं व्यास-निर्णय-सिद्धान्त की भाँति परबह्म पुरु 
पषोत्तम भगवान के रूप, गुण और वैभव की स़राम्यता स्वरूप में स्थित होना ही परम 
धाम में जीव की स्थिति मानते हैं, वहाँ सेवानुरागी उपोसक, भगवँत्‌ ककर्य को ही 
परम पुरुषार्थ समझता है, जिससे भगवान का मुख कमल विकसित होता है और 
वही अ्रभु के प्रसन्न मुखारविन्द का दर्शन, परमात्म प्राप्त उपासक का भोग होता 
है अर्थात्‌ उपासक केवल अमृत नहीं बन जाता अपितु अमृत बनकर, अमृत का 
आस्वाद लेता है । 


मुमुक्ष, मुखेन : मुने ! जो ब्रह्यॉपासक लोग सुखानुभूति की इच्छा से, ब्रह्मा 
के लोक में अमानव पुरुष द्वारा छोड़ दिये जाते हैं, उनका वहाँ के भोगों की प्राप्ति 
किस प्रकार होती है ? 


बेदव्यासजी : संकल्पादेव तु तच्छू तेः ॥४१४।८॥॥ 


६६ 


व्याख्या : छान्‍्दो० उप० (८।१२५-६) कौ श्रुतिःसेंबताये गया है कि यह 

आत्मा मन रूप दिव्य चक्षुंओं से ब्रह्मा के लीक-विधयक समस्त भोगों को देखता 

हुआ रमण करता है, इससे सिद्ध होता है कि केवल संकल्प “से मंन के द्वारा हीं, 

उपासक उस लोक के दिव्य' भौगों का अनुभवःकरताः हैंजैसे अनुकरेणः लीला के 

पातों द्वारा क्री हुईं लौलाओं के प्रत्येक प्रकारों का एवं ध्यातस्थ भगवलल्‍लीला 

चिन्तन के द्वारा प्रत्येक लीलाओं का अनुभवानन्द, मन के संकल्प से ही हुआ:करता 
है वैसे ही ब्रह्मा के लोक-भोगों का, अनुभव मत द्वारा ही उपासक करता है । 


मुमुक्ष मुखेन : मुने ! युक्ति से उक्त वार्ता को दृढ़ करने की क्रपा करें । 
बेदव्यासजी : अत एवं चानन्याधिपतिः ॥॥४।४१४॥ 


व्याख्या : मुक्तात्मा जब मन के स्वामी हिरण्यगर्भ (ब्रह्मा) को प्राप्त हो 
जाता है, तबं ब्रह्मा के अतिरिक्त उसका कोई स्वामी नहीं रहा अर्थात्‌ स्वयं बुद्धि, 
मन, वाणी, नेत्र , श्रोत्र, उसके आधीन रहते हैं ऐसा तैत्त ० उप» (१६) में कहा 
गया है इसलिये संकल्प मात्र से अपने अधीनस्थ मंन के द्वारों सब दिव्य भोगों का 
अनुभव कर लेता है जैसे मात्र पिता के आधीन राजपुत्र नौंकरों द्वारा अपने सुख 
सुविधा पूर्ण सामग्रियाँ मंगाकर, उनका अनुभव कर लेता हैं, इसी प्रकार उक्त 
विषय को समझना चाहिये । 


मुसुक्षु सुखेन : मुने ! उपासक वहाँ के दिव्य भोंगों का भोग करने के लिये 
शरीर भी धारण करता है क्‍या ? 


वेदव्यासजी : अभाव बादरिरह छोवस्‌ 089॥१०४ 


व्याख्या : आचार्य बादरि का मत है कि ब्रह्मा के लोक में, स्थूल' शरीर का 
अभाव है अतः वहाँ गया हुआ उपासक, केवल मन से ही वहाँ के झ्वोगों को बिना 
स्थूल शरीर के भोगता है क्योंकि छान्‍्दो० उप. (८/१२।३०६) की श्रुति इसी 
प्रकार निर्देश करती है इसलिये तिश्चय' रूप से यह आत्मा/सेत्न-मन के द्वारा, ब्रह्म 
लोक के भोग़ों को देखता हुआ रमण करता है। इसके पश्चात्‌ (5१२२) में 
दिव्य रूप से सम्पन्न होना बताया गया है। दिव्य रूप, स्थूल शरीर के बन्धनः्से 
रहित होता है इसलिये ब्रह्मा के लोक में गये हुये, मुक्तात्मा में स्थूल शरीर का 


शेड 


अंध्षाव सिद्ध है; जैसे स्वप्नावेश्था के स्वामी-तेजस स्वरूप हिरुण्यगरभे- होते. हैं,. अस्तु, 
उम्चः लॉक ;(स्वप्तावस्था) में गया हुआ. जीवात्मा सूक्ष्म शरीर के साथ,-मत्त के संक- 
ल्‍्प से ही स्वप्तलोक के सुख-दुःखों का अनुभव करता है, उसी प्रकार ब्रह्मा के लोक 
को पपष्त उपासकों के भोगानुभव विषयक वार्ता को समझना चाहिये । 


मुसुक्ष्‌ मुखेन : मुने ! इस विषय में आचाय॑ जैमिनि का क्या मत है ? 
बेदव्यासजी : भाव॑ जेसिनिविकल्पासननात्‌ ॥४।४।११॥ 


व्याख्या : आचाये जैमिति का कथन है कि छान्‍दो० उप० (७।२६।२) की 
श्रूति कहती है कि मुक्तात्मा एक प्रकार से होता है, तीन प्रकार से होता है, पांच 
प्रकार से होता है तथा सात प्रकार से, नव प्रकार से और भ्यारह प्रकार से होता 
है ।. इस प्रकार श्र्‌ति में नाना प्रकार के भावों के प्राप्त होने से, यही सिद्ध होता 
है कि उसके स्थूल शरीर का भाव है अर्थात्‌ .मुक्तात्मा शरीर से युक्त होता है 
अन्यथा श्रुति वाक्य असंगत सिद्ध होंगे, जैसे देवलोक (इन्द्रलोक) में स्वर्ग सुख 
अनुभूति के लिये, देवलोक के अनुकूल दिव्य शरीर मिलना, स्थूल शरीर से निकल 
कर-गये हुये प्राणी को प्राप्त होता है, उसी प्रकार संभव है श्रूति का कथन इसी 
कर्थ में हो कि ब्रह्मलोक के सुखानुभूति के लिये वहां जाकर, उएासक को तदनुकूल 
शंरीर की प्राप्ति हो जाती है । 


मुमुक्ष, सुखेन : मुने ! इस विषय में आपका मत क्या है ? 
वेदव्यासजी : द्वादशाहबडुभयविधं बादरायणो5तः ॥४।४।१२॥ 


व्याख्या : वेदव्यासजी का कथन है कि दोनों आचार्यों की मान्यता प्रमाण 
युक्तों है; इसलिये ब्रह्मोपासक के भावानुसार, वहाँ शरीर की प्राप्ति और अग्राप्ति 
दोनों हो सकती हैं जैसे द्वादशाह-यज्ञ की श्र्‌ति में कहीं अनेक कर्ता होने पर और 
कहीं नियत केर्ता होने पर, संत्र उत्तम मोना गया है, उसी प्रकार दोनों प्रकार के 
श्रूति वाक्‍्यों से यही सिद्ध होता है कि उपासक अपने संकल्पातुसार शरीर से युक्त 
होकर, ब्रह्मंलोक के भोगों का अनुभंव करं सकता है और बिना शरीर के भी केवल 
मने द्वारा भोगानुभव कर सकता है इस प्रकार दोनों श्रुतियाँ, श्रू,ति सम्मता है। 


शहद 


सुमुक्ष सुखेन : मुने | बिता शरौर के मात्र सन से, वहाँ का उपभौग कैसे 
होता है ? 


वेदव्यासजी : तन्वभावें सन्ध्यवदुपपत्ते: ॥४।४४१३॥ 


व्याख्या : जैसे स्वप्नकाल में स्थल शरीर के बिना केवल: मन से' प्रत्येक 
प्रकार के भोगों का उपभोग करना सभी के अनुभव को विषय है, अस्तु, इसमें 
प्रमाण क्या, वैसे ही ब्रह्मलोक में भी, बिना शरीर के दिव्य भोगों को भोगना हो 
सकता है। बहुत से सिद्ध योगी अपने आसन में बैठे हुये ही, मन के संकल्प से 
इच्छित स्थान का दृश्य अनुभव कर लेते हैं; बहुत से योगी चित्त से अपने कई 
शरीर निर्माण कर, कुछ आवश्यक कार्य करा लेते हैं, अतः पुनः मुक्तात्मा ब्रह्मज्ञान से 
युक्त महापुरुष को मन से भोगो के अनुभव कर लेने में कौन आश्चर्य है । 


मुमुक्षु सुखेन : मुने ! शरीर के द्वारा किस प्रकार भोगों का उपभोंग होता है। 
वेदव्यासजी : भावे जाग्रदूवत्‌ ॥४१४१४॥ 


व्याख्या : ब्रह्मा के लोक में जिस मुक्तात्मा को, उसके संकल्पानुसार शरौर 
की प्राप्ति होती है । वह जाग्रत अस्वथा के समान, वहां के लोक भोगों का उप- 
भोग करता है, जैसे स्वर्ग (इन्द्र लोक) में देवता व स्वर प्राप्त पुरुष, स्वर्ग-सुख 
का अनुभव किया करते हैं, उसी प्रकार ब्रह्मलोक प्राप्त महापुरुष, जाग्रत अवस्था 
के समान सुखानुभूति करते हैं । पुराणों में ब्रह्म-सभा में नृत्य-्गात आदि, गन्ध्रवों 
तंथा अप्सराओं द्वार होने की चर्चा तथा ब्रह्म लोक निवासियों को, दिव्य सुख 
सामग्रियों की खुलभता की चर्चा प्राप्त होती है अतः जाग्रत की भाँति भोगों के 
उपभोग में कोई विरोध नहीं है। 

मुमुक्षु मुखेन : मुने ! जैमिनि ने जिस श्रूति का प्रमाण दिया है, उसके 
अनुसार, मुक्तात्मा के कई शरीरों का होना पाया जाता है, अतः वे शरीर निरात्मक 


होते हैं या उनका अधिष्ठंता भिन्न होता है ? 


बेदव्यासजी : प्रदीपवदावेशस्तथा हि दर्शयति ॥४।४।१५॥ 


जैकी 


: . व्याष्या : जिस प्रकार अनेक प्रदीयों में एक ही अग्नि का. प्रकाश, प्रकाशित 
होता हैं उसी प्रकार एक ही मुक्तात्मा अपने संकल्प से विनिमित समस्त शरीर 
परिग्रहों, में प्रविष्द होकर दिव्य लोक के भोगों के उपभोग करने में समय होता 
है क्योंकि छान्‍्दो० उप० (७।२६।२) की श्र्‌ति में उस एक मुक्तात्मा का, अनेक 
रूप होता सिद्ध किया गया है। जब इस लोक में एक सिद्ध योगी, अपने संकल्प से 
कई शरीरों का निर्माण कर, पुनः उनमें प्रविष्ट होकर, जग्रत्कायं एक साथ करते 
पाये जाते हैं यथा कपिल देव ने, अपने चित्त से निर्माण किये दूसरे शरीर से: एक 
राजा; को उपदेश दिया था, कहा जाता है । इस कलि में श्री रामानन्द स्वामीजी 
के शिष्य-पीपाजी एक साथ-चार शरीर बनाकर, अन्य-अन्य स्थानों में आवश्यकता- 


वश गये थे और स्वयं अपने आश्रम में थे, तब मुक्तत्माओं की क्या कथा कही 
जाय 


भुमुक्ष सुखेन : मुने ! मुक्तात्माओं को ब्रह्म में लीन हो जाना, नदियों 
का तोम-रूप छोड़कर, समुद्र में मिल जाने की भाँति मुण्ड० उप० (३३॥।८) में 
जब कहा गया है, तब उनको अनेक शरीरों को धारणंकर, अनेक भोंगों का 
उपभोग करने कीं बात कैसे बताई गई है 


वेदव्यासजी : स्वाप्ययसम्पत्त्योरन्यतरापेक्षमाविष्कृतं हि ॥४।४।१६॥ 


व्यास्या : छान्‍दो० उप» (६।५।१) तथा प्रश्न उप० (४।७।८) में कही 
हुई, जींबों के सोते. (सुषुष्ति) के समान, प्रलयास्था की अपेक्षा (उद्देश्य) से 
अथबों मुण्ड० उप. (३।२।८)तथा बृह०उप०(२।४।१२) में बतायी हुई, ब्रह्म-प्रोष्त 
पुरुषों की ब्रह्मलीनता अर्थात्‌ सायुज्य मुक्ति के उद्देश्य को लेकर ही, नाम-रूप छोड़- 
कर, नदियों का समुद्र में मिल 'जाने की भांति ब्रह्म में जीवात्मा का मिलना 
कहा जाना संभव हो सकता है । कार्य ब्रह्म के लोकों: (ब्रह्मा के लोकों) को प्राप्त 
करने वाले अधिकारियों के लिये नहीं, क्योंकि उन अधिकारियों को वहाँ की सुखा- 
नुभूति करने के लिये हीं ब्रह्मा के लोक की प्राप्ति हुई हैं और सुंखोनुभूतिं बिना 
ज्ञान के हो नहीं सकती इसलिये उन्हें सूक्ष्म शरीर तथा स्थूल शरीर से भी संकल्पा- 
नुसार ब्रह्मा के लोक की आनस्दानुभूति करते को श्रुतियों में कहा गया है, जैसे 
कोई साधक, साधनाकाल में समाविस्थ हो जाता है तथा सुषुष्ति अवस्था उसकी 
इतनी उच्च होती है.कि उसे स्वप्न कभी नहीं. होता, अतः किसी पुरुष के द्वारा 


डेछ व 


किसी से उसकी उक्त साधना स्थिति का वर्णन करते से, यह सिद्ध नहीं होता कि 
वह स्तान व अन्न जल ग्रहण नहीं करता क्‍योंकि रात्रि में सुषुषप्ति और दिन में 
समाधि वरण किये रहती है। अरे भाई! भोजन काल ' में समाधि नहीं रह सकती, 
बह अपने जच्त:करण॑, शानेन्द्रिय और कर्मेन्द्रिय से युक्त रहता है, उसी प्रकार उक्त 
वार्ता को समझना चाहिये । 


सुस्‍ुक्ष पुखेन : सुने ! ब्रह्मलोक में जाकर, मुक्तात्माओं को अनेक शरीर 
घारण कर वहाँ के अनेक भोगों का उपभोग करने की सामथ्य॑ है तब तो उनमें 
परमे-श्वर की भाँति जगत्सृष्टि करमे को भी शक्ति होती होगी कि नहीं ? 


वेदव्यासजी : जगद्यापारवर्ज प्रकरणाद्‌ सन्निहितत्वाच्च ॥४(४॥१७॥॥ 


व्याख्या : श्ुतियों में जहाँ-जहाँ जड़-बेतनात्मक जगत की उत्पत्ति, पालन 
और प्रलय का वर्णन है, वहाँ-बहाँ जगत का उपादान और तिमित्त कारण, पर- 
ब्रह्म परमात्मा को ही बताया गया है यथा तैत्त> उप० (३॥१), छात्दों उप० 
(६।३।१-३) , ऐं० उप० (१॥१) , बुह० उप० (३७३ से २३ तक), शत» ब्रा० 
(१४।३।५।७ से ३१ तक) की श्रृतियों में सबंत्न जगत-रंचना काय॑, परब्रह्म पर- 
सात्मा का ही तिरुपित किया गया है । ज्रह्मलोक प्राप्त करने वाले मुक्तात्माओं का 
सृष्टिकाय से सम्बन्ध, श्रृति में कहीं नहीं कहा गया अतः इन उभय कारणों से यही 
सिद्ध होता है कि मुक्त जीवात्माओं में जड़-चेतनात्मक जगत के लिबिध (भव- 
शिति-विलय) कार्यो के करने की व सामर्थ्य है औौर व उनका इससे कोई सम्बन्ध 
है, वे केवल' ब्रह्म लोक के भोगों का अनुभव करते के लिये, वहाँ निवास करते हैं । 
प्रलयैकाल में ब्रह्मा के साथ, वे भी परब्रह्म परमात्मा को प्राप्त हो जायेंगे जैसे 
मदारी के खेल का उपभोग करने वाले लोग, केवल खेल में आने वाले आइचयेमय 
आनन्द का ही अनुभव करते हैं; उनमें खेल दिखाने की न ज्ञान शक्ति है जौर न 
मदारी के दृश्बों से, उनका ताममात्र सम्बन्ध रहता है, उसी भ्रकार उक्त बार्ता को 
प्तमझों । जगत रचनाकार्य का उपादात और निमित्त कारण केवल परबह्मा परमा- 
त्मा है, जीव नहीं । 


मुमुक्ष्‌ सुखेन : सुने ! मुकतात्मा को श्रुति में स्व॒राट, स्वराज्य को प्राप्त 
होता तथा वहाँ के लोकों में इच्छानुसार विचरते की शक्ति से सम्पन्न होना बताया 


३७१ 


है इसलिये जंगत-सुचना-कार्ये में, उसका अधिकार होनां उचित ही हैं । 


वेदब्यासजी :.. श्रत्यक्षोपदेशादिति चेननाधिकारिकमण्डलस्थोक्तो 
द ॥४शव्‌दा 


व्याख्या : छातदो० उप० (७२५२) तथा तैत्त० उप० (१।६।२) की श्रुति 
में कही हुई उपर्युक्त वार्ता से; मुक्तात्मा को जगत रचना काये में न सम्बन्ध सिद्ध 
होता है और ने सामथ्यें क्‍योंकि वहाँ यह भी कहा है कि “वह सबके मन के 
स्वासी को प्राप्त हो जाता हैं. ।” अतः उसकी सबब सामथ्ये, उस ब्ह्मलोक 
के प्रभाव से ही, उसमें दृष्टिगोचर हो रही है, जैसे घर में रखे हुये दीपक के प्रकाश 
प्रभाव से हीं, घर में रखी हुई; संबं वस्तुओं में प्रकाश दिखाई दें रहा है, दीपक न 
हो तो वे वस्तुयें दिखाई भी न देंगी अतः ब्रह्मा के आधीन, मुक्तात्मा की सर्व सा- 
मथ्यं तो है ही, वह भी ब्रह्मा के आधीन बताया गया है इसलिये जगत-काये में कुछ 
परामर्श देने की भी उसमें शक्ति नहीं है, उसेः जो शक्ति व अधिकार प्राप्त हैं, वे 
केक्‍्ल वहाँ: के लोकाधिकारियों के लोकों में स्थित भोगों का उपभोग स्वतन्त्नता- 
पु्वेक करेने के लिये! हैं न कि सामथ्यं-सिद्धि के-लिये, जैसे कोई राज्य-मात्य पुरुष, 
अन्त:पुर में भी बेरॉकटोक विचरने में, इच्छांनुसार स्वतन्त्र है, वह्‌ राज-भवन में 
बसे ही रहता - है, जैसे राज-परिवार ! इससे यह्‌ सिद्ध नहीं होता कि वह राज॑- 
कार्य करने का भी अधिकारी है अथवा न्याय-अन्याय के अनुसार मुक्त करने और 
बच्चन में बाँधने का अधिकार भी उसे प्राप्त है। वह तो केवल राजा के आधीन 
रहकर, राज॑भवंत में सत्कारित' हो रहा है। इसी' प्रकार उक्त वार्ता को समझना 
चाहिये ।. 


मुमुक्षु मुखेन : सुने ! यदि मुक्‍्तोत्मा को वहाँ के लोकों के विषय सुंखानु- 
भूति के लिये ही, शरीर, शक्ति और अधिकार मिले हैं, तब तो देवलोक प्राप्त 


करने वाले, सकाम कर्मधारियों के समान ही, ब्रेह्म-विद्या का फल हुआ, विशे- 
बता इसमें क्या हुई ? 


वेदव्यासजी :. विकारारबात च तथा हि स्थितिमाह ॥४॥४१६४ 


व्याख्या : वेद वर्णित भ्रह्म-विद्या. का फल ब्रह्म-प्राप्ति है, वह ब्रह्म रूप फल, 
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जन्म-मरण आदि विकारों से संबंथा शूत्य अपहत पाप्मादि अष्टंगुणों एवं अनत्त 
कल्याणमथ गुणों से सम्पन्न असुत स्वरूप है अर्थात्‌ अजर अमर हैं। छान्दों. उप. 
(५।१।५) में यह श्रुति कथत्त दृष्टव्य है, अस्तु, बरह्मफल, कर्मफल की तरह, 
विकारी नहीं अपितु उनमें अभृत-विष, प्रकाश-तम और सुख-दुख में जो अन्तर 
होता हैं, वह अन्तर है । ब्रह्मा के लोक से, मुक्तात्मा' न लौटकर, परब्रह्म को प्राप्त 
हो जाते हैं, इसके विपरीत कर्मफल भोगी, स्वर्ग से पुन: मृत्यु लोक लौठ आत्ते हैं । 
तैत्त> उप० (३॥६) में कहा है कि जब यह जीवात्मा, नेत्र-विषय न बनने वाले, 
शरीर रहित, वाणी जिनका स्पर्श नहीं कर सकती ऐसे स्वतस्त्न-स्वराट, तिरंकुश 
शासक परख्रह्म परमात्मा में, जो स्थित-लाभ करता है, वह निर्भयपद को प्राप्त 
करता हैं, जैसे लोक में सामथ्यंशाली राजा के अभिन्न सुहृद को किसी जन-समु- 
दाय से भय नहीं होता है; पृथ्वी में पड़ने वाले को गिरने का भय नहीं होता है 
उसी प्रकार ब्रह्म-प्राप्त जीव निर्भय हो जाता है । 


मुसुक्ष, सुखेन : मुने ! उक्त विषय को ही सप्रमाण सिद्ध करने की कृपा हो । 
वेदव्यासजी : दर्शयतश्चेव प्रत्यक्षानुमाने ४४२०७ 


व्याख्या : श्रुति और स्मृति अपने-अपने शब्दों हारा, इसी सिद्धान्त का दर्शन 
कराती हैं, जैसे छान्‍्दों० उप० (5५।३।४) में स्पष्ट कहा गया है कि जीवात्मा परम 
ज्योति को प्राप्त होकर, अपने सहज स्वरूप से सम्पन्न होता है । यह आत्मा है, 
यहीं अमृत और अन्नय हैं तथा यही ब्रह्म है| ब्रहलोक विकार शून्य पापों से रहित 
रजोगुण विहीन विशुद्ध कहा गया है | छान्‍्दो ० उप० (८१३॥१) तथा (5।४॥१) 
तथा श्रश्न० उप० (११६) की श्रुति में इसका प्रमाण देखा जा सकता है तथा 
गीता (१४)२) में भी भगवान ने कहा है कि इस ज्ञान का आश्रय ग्रहण करके, 
मेरे समात धर्मों को अर्थात्‌ भगवान के कल्याणमय गुण-गर्णों से युक्त, भागवद्धमों 
को जीवात्मा प्राप्त हो जाते हैं इसलिये वे सृष्टि-काल में, न उत्पन्न होते हैं और 
न प्रलय काल में मृत्यु जन्य दुख ही भोगते इसलिये श्रुति-स्मृति प्रमाणों से अधि- 
रोध सिद्ध है कि मुक्तात्मा, परब्रह्म की प्राष्ति करके पुत्त: लौठते नहीं हैं । ब्रह्मा 
के लोक में जो लोक-भोगों का अनुभव करना कहा गया है, वह आनुबज्जिक व 
लीला मात्र है, बन्धन कारक व पुनर्जन्म का हेतु नहीं है। जैसे किसी साथक ने 
बदरीवन जाकर, तप्रस्या रूप सांधता करने कया निश्चय कर, अपने निवास स्थान से 
अ्रस्थान कर दिया किन्तु मार्ग में, हरिद्वार में दो-चार दित झककर, वहाँ के दिव्य 
स्थलों का दर्शत करने की चाह मन में हो गई अतः वह वहाँ रुक गया किन्तु बह 
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जंपने निश्चय पर अटल होते से, उसका रूकना 'पुतः अपने जन्म-स्थान में लौटने 
का हेतु नहीं कहा जा सकता, अस्त में वह बदरिका श्रम पहुंचकर, साधन-निष्ठ हो 
गया । उसी प्रकार उक्त विषयक वार्ता को समझना चाहिए । 


सुमुक्ष, मुखेन :--मुने ब्रह्मा के लोक में प्राप्त, मुक्तात्मा का जगत की रचना 
आदि में अधिकार नहीं है, इस विषय पर पुन: प्रकाश डालने की कृपा हो । 


वेबब्यासजी : भोगमात्रसास्यलिज्भाज्व ॥४१४१२१॥ 


व्याख्या :--जिस प्रकार ब्रह्मलोक के दिव्य भोगों का उपभोग करता हुआ, 
ब्रह्मा उससे लिप्त नहीं होता; उसी प्रकार उस लोक में रहता हुआ, मुक्तात्मा 
अपनी साधना-काल की भावनानुसार शरीर रहित या सशरीर, स्वण्न-काल व 
जाग्रत अवस्था के समान, ब्रह्मलोकों के भोगों को, ब्रह्मा के समान उपभोग करता 
हुआ, उनसे लिप्त नहीं होता, इससे सिद्ध है कि मुक्तात्मा की साम्यता, ब्रह्मा के 
साथ केवल भोगों के भोगों में है अन्य कार्यों में नहीं इसलिए जगत-रचना आदि 
कार्य केवल ब्रह्मा के अधीन है, मुक्तात्मा का उससे कोई सम्बन्ध नहीं है, जैसे एक 
शक्तिशाली राजा है, राजा को किसी राजा की संधि व किसी से समर तथा कहीं 
निर्माण-कार्य, कहीं निर्माण-तष्ट कार्य, एवं किसी को बसाने व किसी को उजाड़ते 
का कार्य और किसी को बन्धन व किसी को मुक्त करने आदि के बहुत से राज्य- 
कार्य करने में, वह स्वतन्त्र अधिकारी है किन्तु उसकी रानियाँ, दासियाँ, बच्चे 
और दास आदि परिवार केवल राजा के समान, राज-भोग के ही अधिकारी हैं, 
उपर्युक्त कार्यों से इसका कोई न सम्बन्ध है न सामथ्यं है और न अधिकार है 
क्योंकि ये सब राजा के आधीन हैं; उसी प्रकार उक्त विषय की वार्ता को समझना 
चाहिये । 


मुमुक्ष, मुखेन :--मुने ! थदि ब्रह्मलोक प्राप्त, मुक्तात्मा की सामथ्यें सीमित है, 
परमात्मा के समान असीम नहीं है तो उपभोग-संस्कार की समाप्ति पर, पुनुजैस्म 
भी हो सकता है । 

वेदव्यासजी :--अनावृत्तिः शब्दादनावुत्ति: शब्दात्‌ ॥४०१२२॥ 
स्याण्यां :--ब्रहालोक में जाने वाले मुक्तात्मा की, पुनरावृत्ति नहीं होती है, यह 
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वार्ता बार-बार वेद में वर्णित होने से, यही सिद्ध होता है कि मुक्तात्मा का ब्रहा- 
लोक से पुनरागमन नहीं होता यथा बृह० उप०(६।२।१५), प्रश्न. उप. (११०), 
छान्‍्दो ० उप (८६६); (४॥१५॥६), (5।१४॥१) की श्रुति में, ब्रह्म लोक प्राप्त 
ब्रह्मोपासक की अपुनरावृति का स्पष्ट कथन प्राप्त होता है। सूबकार का दो बार 
“अनावृत्ति:' शब्द का प्रयोग, ब्रह्म लोक-प्राप्त पुरुष के न लौटने की प्रतिज्ञा के अर्थ 
में है जो किसी प्रकार से, असिद्ध नहीं की जा सकती जैसे स्थूल के शरीर के सर्वा- 
वयव जल जाने से वह शरीर पुनः देखने को नहीं मिलता; उसी प्रकार आत्मा 
का, मत, इन्द्रिय, प्राण सहित सूक्ष्म भूत समुदाय (सूक्ष्म-शरीर) कर्म संस्कार के 
बीज स्वरूप, कारण शरीर से सम्बन्ध विच्छेद हो जाने से मुक्तात्मा के पुनरावृत्ति 
की किसी भ्रकार से संभावना नहीं हैं। श्रुति सिद्धान्त की प्रबलवा तो सर्वमान्‍्य 
है, इससे मुक्तात्मा का पुनजेन्म न होना, अकादूय सिद्ध है। 


तात्पर्थार्थ :--अपनी ब्रह्मोपासना रूप साधना के फलस्वरूप जीवात्मा को, परम- 
धाम सें परबहा पुरुषोत्तम भगवान की, सर्व॑भावेन प्राप्ति होती है। जीवात्मा अपने 
साधना-काल के संकल्पनानुसार अपने वास्तविक चैतन्य धन स्वरुप को, प्राप्त 
करता है या तो अविभकत रूप से, परब्रह्म में लीन हो जाता हैं या पूर्णतम परबह्य 
परमेश्वर की तिसाम्यता अर्थात्‌ भगवान के समान रुप, ग्रुण और बैभव को प्राष्त- 
कर, सच्चिदानन्दमय (देही-देह विभाग रहित) विग्रहवान हो जाता है और अपने 
आराध्यदेव के विकसित मुखाविन्द को, अपना भोग्य समझ, परम पत्न्न रहता है, 
वहाँ जीवात्मा का भगवदहर्शन धारक, भगवत्कैंकयं पोषक और भगवान का असच 
बदनाम्भोज भोग्य होता है ! वैष्णव दर्शन में इसी का मण्डन है, जो ब्रह्मोपासक 
अपनी साधना के संकल्पनानुसार ब्रह्मा के लोकों के भोगों का अनुभव करने के, 
संस्कार से युक्त ये, वे अिमार्ग द्वारा क्रमशः गमन करके, अमानव पुरुष के द्वारा, 
ब्रह्मा के लोक में छोड़ दिये जाते हैं, वहाँ वे मुक्तात्या अपनी इच्छानुसार सुक्ष्म 
शरीर व स्थूल शरीर से, वहाँ के दिव्य भोगों का अनुभव करते हैं और जब 
प्रलय होता है तब ब्रह्मा के साथ परमधाम जाकर, परब्रह्म को प्राप्त हो जाते हैं । 
मुक्तात्मा सें जगतू के उद्भव, पालन और प्लय की शक्ति स्वरूपतः नहीं है तथा 
बह स्व॒तन्त्र भी नहीं है, इसलिए जीवात्मा को चाहिए कि वह अपने को, संहज 
परमात्मा के अधीन समझकर उन्तकी उपासना में संलग्न यावत जीवन बना रहे, 
जिससे अपने विशुद्ध संकल्पानुसार, परमधाम की प्राण्ति हो जाय, यही जीवन का 
परमफल है । भगवस्पाग्ति ही ब्रह्म-विद्या का प्रधान फल है यदि मानव शरीर 
प्राप्तकर, परबह्म पुरूषोत्तम भगवान की ग्राथ्ति न हुई तो इसके समान कोई हानि 
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> नहीं है, बेदान्त वर्शन (अद्वा-सुत्र) के चौथे अध्याय के, चौथे पाद का यहीं सार- 
:  तमर संदेश-है । 


श्री वेंदव्यासकृत वेदान्तदर्शन (ब्रह्मसूत्त) के 
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